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EINLEITUNG.

Die vorliegende arbeit hat die absicht die texte der
alten Inder, welche sich mit dem Ahnencult, vornehm-
lich mit der (raddha genannten ceremonie, beschéf-
tigen, in philologisch-kritischer weise zu behandeln und
diese eeremonie selbst darzustellen. Ich habe nicht den
ganzen Seelencult, d. h. nicht alle die anlésse, bei denen
die Viter verehrt werden, behandelt, glaube aber, dass
das mit dem Kldsseviteropfer eng verbundene (raddha
eine ziemlich’ vollstindige darstellung des Ahnencults
zu geben vermag. Theilweise ist das Klosseviteropfer
schon von Donner in seiner bekannten monographie
(»Das Pindapitryajiia oder Manenopfer mit Klossen bei
den Indern”, Berlin 1870) behandelt worden; fur das
einer einzigen person geltende Craddha (ekoddidfam) nnd
diejenige feier, durch welche ein eben verstorbener unter
die eigentlichen Viter aufgenommen wird (sapindikara-
nam), verweise ich auf meine frithere arbeit: ,iiber
Todtenverehrung bei einigen der Indo-germanischen
Volker”, Amst. 1888. :

Kritisch mdchte ich meine behandlung des gegen-
standes in sofern nennen, als ich versucht habe auch
die historische entwickelung dieser ceremonie zu geben,
so weit mir das moglich war, und so weit ein solches
unternehmen tiberhaupt ausfiihvbar ist bei dem ginz-
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lich unhistorischen sinn -der einheimischen tradition,
infolge dessen eine genauere zeitbestimmung der meisten
werke oder autoren unmdglich ist. An erster stelle erwies
sich dazu als nothwendig die ceremonie nach den
verschiedenen schulen (pzkhas, caranas) darzustel-
len und dann, so weit mdglich, das gegenseitige ver-
hiltniss der schulen wenigstens auf grund des Craddha
zu bestimmen. Durch dhnliche untersuchungen anderer
ceremonien bestétigt, kénnte so eine bestimmung viel-
leicht etwas beitragen zur fixierung des relativen alters
der verschiedenen schulen, zur kenntniss der entwicke-
lung des ganzen vedischen und h&uslichen ceremonielles.
Und weil ich Knauer beipflichte, wenn er sich (Gobh.
tibers. s. 24) so #éinssert: ,die geschichte der vedischen
ritualspriiche ist die geschichte der vedischen schulen”,
so habe ich auch die ritualspriiche dabei nicht aus-
ser acht gelassen: obschon sie in den meisten der ur-
texte nur mit den anfangsworten angedeutet waren,
habe ich sie doch ganz interpretiert und, so weit sie bis
jetzt noch in keinem gedruckten texte vorlagen, in
den beilagen mitgetheilt. Denn zum richtigen verstéind-
niss einer vedischen ceremonie ist das verstindniss der
spriiche, welche bei derselben angewandt werden, na-
tirlich unerlédsslich '). Zwar bin ich mir bewusst, dass
ich mich damit der kritik noch mehr aussetze, weil
diese seite meiner arbeit wohl die schwiichste ist, aber
dennoch habe ich mich durch diese erwigung nicht von
meinem plane abbringen lagsen, auch weil ich meine
arbeit der anthropologischen wissenschaft dienstbav
machen wollte.

1) Darum halte ich denn auch die verdffentlichung des Mantrapatha
zu Apastambas grhyasttra fiir ein desideratum; darum bedaure ich es,
dass bis jetzt in keiner iibersetzung eines grhyasutra die mantras mitein-
begriffen worden sind.
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Es ist erstaunlich zu sehen wie ausgebreitet die ein-
heimische c¢raddhaliteratur der Inder ist. Fir eine ein-
gehende kenntniss des (raddha hat man erstens die
samhita (Veda im engeren sinne) jeder schule néthig,
um die ritualspriiche, die nur dann ganz mitgetheilt zu
werden pflegen, wenn sie in der eignen samhitd nicht
vorkommen, zu kennen. Dann das bréhmanam um die
bedeutung des ritus nach der einheimischen tiberliefe-
rung zu erfassen; sodann das ¢rautastitra, weil dies
meistens das Klosseviteropfer enthilt , welches auch beim
Craddha zur anwendung kommt, und endlich auch das
grhyasiitra, welches meistens das Craddha selbst giebt.
Zuweilen wird es nicht im grhyasfitra, sondern in einem
absonderlichen anhang (parigiSta) gegeben. Bei anderen
schulen beabsichtigen die pari¢istas néhere andentungen
fir das Qraddha vorzuschreiben; bei wieder anderen
schulen findet man diese andeutungen in den dharma-
siitras. So weit reicht die vedische literatur. Unent-
behrlich sind aber auch ihre letzten ausldnfer, die spite-
ren paddhati’s, diejenigen schriften, in welchen das ganze
ceremoniell, auch das bis dahin miindlich iiberlieferte
und das von anderen ¢akhas zu entlehnende, aufbewahit
wird, Endlich sind die commentare und dharmani-
bandhas wichtig fiir die gesammtdarstellung, welche in-
zwischen einen so ungeheuren umfang bekommen hat,
dass, wenn man alle diese texte, die bis auf die klein-
sten einzelnheiten behandeln, durcharbeiten wollte, damit
mehrere jahre hingehen wiirden. Diese arbeit auf dem
ausgedehnten felde der liturgischen literatur erstreckt
sich also eigentlich von den dltesten zeiten her, der
zeit der Vedas, bis zu dem heutigen tage. Es braucht
demnach kaum gesagt zu werden, dass es wohl noch
mehrere texte giebt, die ich, theils weil sie mir unbe-
kannt, theils weil sie mir unzuginglich waren, nicht
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benutzt habe; auch, dass es sehr moglich, ja wahr-
scheinlich ist, dass ich hie und da erwahnenswerthes
nicht erwihnt habe, u.a. weil ich bestrebt war, nicht
allzu ausfithrlich zu sein.

Der fiir das Craddha allerwichtigste dharmanibandha
ist der in Hemadri's Caturvargacintdmani enthaltene
graddhakalpa. Dieser ¢raddhakalpa, so zu sagen ein
commentarius perpetuus zu den wichtigsten ¢raddha-
texten, ist darum von so grossem interesse, weil er uns
fragmente verschiedener alten jetzt verlorenen texte
aufbewahrt hat. Zwar ist die weise, wie die Indischen
sjuristen” ihre citate geben, ziemlich verrufen, aber
vom Hemadri habe ich die itberzeugung, dass er in
dieser hinsicht zuverldssig ist, und dass er wirklich die
citate, welche er giebt, entweder aus den alten echten
texten selbst geschopft, oder anderen zuverlassigen au-
toren entlehnt hat. Sogar sind wir im stande mit ziem-
lich grosser sicherheit aus eben diesem werke grossere
stiicke von alten texten zu reconstruieren. Als ich die
abschrift, welche Herr Barth so freundlich war vom
Kathakacraddha fir mich zu machen, noch nicht besass,
versuchte ich es diesen text aus Hemadri's citaten mir
zusammenzustellen; der text, den ich so erhielt, war,
wie sich nachher erwies, ziemlich richtig, sodass ich
selbst durch diesen text auf die spiter bestitigte ver-
muthung kam, dass mehrere der von Jolly gegebenen
sitras keine sfitras, sondern commentar waren. Die
grosste schwierigkeit ist natirlich die den citaten zn
gebende reihenfolge. Denselben versuch wie mit den
citaten aus dem Kathakagrhya machte ich auch, um den
Katyayanacraddhakalpa herzustellen, und das ergebniss
war ein gleiches: die reihenfolge ausgenommen, war
der von mir construierte text wirklich der Katyayana-
¢raddhakalpa. Auch ist Hemadri sehr gewissenhaft in
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der unterscheidung der verschiedenen texte; die fexte
z. b. der Manavamaitrayaniyas und der Maitrayaniyas
verwechselt er niemals. Diese erwigungen haben mir
den muth gegeben einige nicht mehr vorhandenen ¢rad-
dhakalpas zu reconstruieren und herauszugeben. Dasso
ungemein wichtige (raddha aus dem Haritastitra habe
ich bis jetzt noch nieht vollstindig genug zusammen-
stellen kénnen, Vielleicht giebt es noch andere fiir die-
sen zweck geeignete dharmanibandhas, die #lter sind
als Hemadri. Der Craddhakhanda der Smrticandrika,
welche ich durch die gtite des Herrn Dr. Rost zu ge-
sichte bekam, obschon #lter als Hemadri und von ihm
citiert, gab mir nur geringe ausbeute. Die spiteren
biicher, wie z b. des Kamalakara Nirpayasindhu , schop-
fen ihre citate meistens aus Hemadri. — Sehr auffal-
lend ist es, dass Hemadri, der sonst so viele alten texte
mittheilt, des Bharadvaja (prosa) und des Hiranyakegin
mit keinem wort erwéhnt.

Meiner arbeit fiige ich, erstens zur beurtheilung dieser
arbeit selbst, zweitens zur bereicherung der Siitralite-
ratur einige Beilagen hinzu, in welchen ich diejenigen
noch nicht allgemein bekannten texte publiciere, auf
welchen meine arbeit sich griindet. Anfangs wollte ich
auch die in meinem bereiche liegenden pindapitryajiia-
texte herausgeben, welche von Donner noch nicht be-
handelt worden sind; weil aber der anhang sich allzu
sehr auszudehnen drohte, gab ich dieses vorhaben auf,
indem ich mich auf die darstellungen des Pindapitr-
yajiia beschriinkte, die fiir das verstindniss des (raddha
unerlésslich sind.

Am schluss meiner einleitung bezeuge ich einem jeden
meinen herzlichen dank, der diese meine arbeit gefor-
dert hat; an erster stelle Herrn A. Barth in Paris, der
mir zum Kathaka¢raddha verhalf; dann Herrn Dr. R.
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Rost in London, der mir die benutzung vieler werth-
vollen handschriften aus der India Office Library er-
moglichte; Prof. Dr. E. Kuhn, der mir eine copie des
ftir meinen zweck wichtigen theiles des Manavacrauta-
siitra verschaffte; Prof. Dr. G. Bihler, durch dessen
gite ich die Manavatexte, das Bharadvajagrhyasatra
und das Baudhayanasmartasiitra erhielt; Prof. Dr. Kern,
der mir mit seiner gewohnten freundlichkeit bei der
interpretation einiger mantras und der korrektur der
texte behdlflich war; Dr. M. Winternitz in Oxford,
der so freundlich war eine collation von einigen thei-
len des Katy.-¢r.k. fur mich zu machen und mir seinen
Mantrapatha zum Apast. grhs. zu leihen; Prof. Dr. Kirste
in QGraz, der eine collation des Bharadvaja fiir mich
anfertigte; Herrn Kornddrffer, Bibliothekar der Kon.
Mil. Akademie in Breda, durch dessen freundliche mit-
hitlfe ich im stande war manche handschrift zu benut-
zen, deren gebrauch mir sonst nicht gestattet gewesen
wire; und endlich den Behorden der Kén. Bibliothek
in Berlin und der K. K. Universitits-Bibliothek in Wien.
Allen diesen sei mein herzlicher dank gebracht.



L. DAS KLOSSEVATEROPFER.

Bei der behandlung des Craddha darf die des Pinda-
pitryajia darum nicht fehlen, weil jene ohne diese nn-
verstéindlich und unvollstindig ist; unverstéindlich, zumal
was den ursprung des Craddha angeht, unvollsténdig,
weil in einigen c¢akhas auf den ritus des Klosseviter-
opfers zurtickgedeutet wird als die morm fiir einige
theile des Craddhaceremonielles, u. a. fiir das Klosse-
spenden, wie es der fall ist in den siitras der Samave-
dins (Gobhila), der Vajasaneyins (Katyayana), der
Manavas, der Caiikhayaniyas; auch das ceremoniell des
Anva$takacraddha nach den Kathas und den Agvala-
yaniyas wird vom p. p.y. angefiillt. In dieser hinsicht
nehmen die schulen des schwarzen Yajurveda eine ab-
sonderliche stellung ein, weil in ihren grhyasitren das
Craddha und die ganze Aftakafeier selbstindig, ohne
zurtickdeutung auf das p. p.y., beschrieben sind. Weil
nun aber gerade das Kldossevateropfer so viele interes-
santen zige aufbewahrt hat, und weil ich meine be-
handlung des Ahnenkultus so vollstindig moglich machen
mochte, gebe ich im folgenden eine beschreibung dieser
ceremonie nach den sitras des Schwarzen Yajurveda,
welche seit Donners vorziiglicher monographie tiber das

p-p.y. entweder in druck oder in handschrift in den

1
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bereich der europiischen Sanskritisten gekommen sind.
Von den zum Schwarzen Yajud$ gehorenden ¢akhas
liegt mir das Klgsseviteropfer von den folgenden ¢akhas
ganz vor: _
Taittiriyas: Baudhayana (HS., 1. 0. 3186, fol. 20. a).
Bharadvaja (HS., MS. Berl. 980; ¢r. s. I.
1. 1—10).
Apastamba (ed. Garbe, B.L;¢r. s. L. 7—10).
Hiranyakegin (cod. Leid. 2347; ¢r. s. IL. 7).
Manavas: crautasutra 1. 1. 2. (HS. siehe unten, II, 6
and Beilage 1).
und in fragmenten von:
Maitrayanisatra (s. unten, II, 7 und Beilage 1I).
Kathakavaitanikasatra (s. unten, 11,5 und Beilage I1I).
‘Wo ich im folgenden keine andere quelle angebe,
ist der ritus der Taittiriyas gemeint.

L. Yorbereitende ceremonien.

An dem tage, wo man den mond im osten nicht sieht,
am neumondstage, und zwar am nachmittage oder zu
der zeit, wo die baumwipfel noch von der sonne
beschienen werden, unternimmt der opferherr mit seiner
gattin und dem Adhvaryupriester das Kldssevéteropfer,
nachdem er am vorigen tage gefastet hat. Nachdem der
Adhvaryu das siidliche fener mit grésern, so viele er
mit einem male abgerissen hat'), umstreut hat, so,
dass die spitzen in siidéstliche richtung gekehrt sind,
setzt er die gerithe auf griser, die er zuvor ausge-
streut, nieder, und zwar nach Baudh. und Hir. noérd-
lich vom feuer, nach Ap. siidlich oder westlich, nach

1) Ap. und Hir. geben auch den spruch an, mit welchem die griser

" abzureissen sind, nl. TB. IIL 7. 4. 9: ap@m medhyam . . ... caradah gatain.



Das Klossevateropfer. 3

"den Manavas nordwestlich. Die gerfithe sind: der hél-
zerne span, der 16ffel, der mustopf, morser und keule,
das schwarze antilopenfell, die schwinge, der rithrlof-
fel, der wasserkrug. Der Adhvaryu macht jetzt das
mus nach den vorschriften (vgl. Donner, s. 18; die
Taitt. und Manavas gebrauchen dabei den opferwagen
und das schwarze antilopenfell, dessen nacken nach Ap.
und Hir. nach NW. gekehrt ist) fertig. '

II, ITL. Spenden an die Gotter; vertreibung der
schiidlichen geister; herbeifiihren und hinsetzen der Viiter.

Mit dem holzernen span zieht er in stdéstliche rich-
tung eine furche (vedi), stidlich, stdéstlich oder nord-
westlich vom daksinagni, mit den worten:

»vertrieben sind Asuras und Raksasen, die auf dem
altar (vedi) sitzen” (VS. 1L 29.c).

Diese furche besprengt er mit den worten : gundhantam
pitaral, ,die Viter mégen sich reinigen” (Ap.), oder
(nach Hir.) mit:

»Es mogen sich erheben die unteren u.s. w.” (TS. IL
6. 12. 2); dariiber spricht er die worte aus, welche die
Viter herbeifihren sollen:

a yantu pitaro manojavasal,
»Bs mogen hierther kommen die gedankenschnellen
Viter”; das mit einem mal abgerissene grasbiischel
streut er auf die vedi, nach Bhar. Ap. und Hir. mit
dem spruch:

»Du, mit einem mal abgerissenes gras, als ein wol-
lenweiches sanftes lager den Vitern bring’ ich dich;
daranf sollen sich meine viter, freunde des Soma, set-
zen, und meine grossviter und urgrossviter mit denen,
welche sie begleiten” (TB. IIL. 7. 4. 10).

Auf diese streu stellt er die vorher zubereitete
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topfspeise, und siidlich davon eine matte, ein polster ),
augen- und fusssalbe. Erst dann haben im stidlichen
feuer die drei spenden an Soma pitrpita, Yamaangirasvan
pitrman und Agni kavyavahana svistakrt statt. Bei
Apast., Bhar. und Hir. werden als spende an Agni bloss
die korner geopfert, welche bei der vorigen spende auf
dem opferloffel liegen geblieben sind. Schliesslich nimmt
der Adhvaryu aus dem dakSinagni ein ranchendes an
einer seite brennendes holzstiick, mit dem spruch:

»Alle Asuras, welche verschiedene gestalten ange-
nommen u.s.w.”?) und legt dasselbe sudlich von der
vedi nieder — nach Apast. ans ende einer zweiten furche,
die er besprengt hat mit: ,Es mogen sich erheben u.
s.w.”, vgl. oben.

Von diesem hergang weicht Hiranyakegins darstellung
insofern ab, als er die drei sthalipakaspenden unmit-
telbar nach der zubereitung des sthalipaka folgen lasst,
dann einen feuerbrand ausfithrt mit ye r@payi, und dann
erst die handlungen vom lekhakarana an vorschreibt.

Von der oben gegebenen darstellung dieses theiles .
des p.p.y. weichen die Manavas sehr ab. Nach ibhrem
sitra macht der Adhvaryu nach der bereitung des

1) Das kagiplipabarhanam von Bhar., Ap. Hir. ist ohne zweifel mit dem
dual erakopabarhane des Baudh. indentisch, zumal weil Baudh. im Maha-
PPy kagipupabarhane hat. Wozu diese beiden sachen dienen sollen,
braucht eigentlich kaum gesagt zu werden, Doch merkwiirdig ist es, dass
keine mir bekannte p.p.y.beschreibung die zeit wann, und den spruch, .
womit sie den Vitern geboten werden sollen, mittheilt, Diese liicke wird
ausgefillt von Baudh., wo er in dem beim agnyadheyopavasatha zu ver-
richtenden Manenopfer, nachdem die Vater herbeigefilhrt sind, sagt:
athaibyo airakopabarhane nivedayat: Gsamam gcoyapam ceme tuyoh
somyadse Ggatah | priyd jandye no bhutvd ¢ivd bhavatha gambard iti.

2) VS, 1I: 30, vgl. Donner, s. 19. Ausser diesem mantra hat Apastamba
noch drei verschiedene, von welchen eins mit dem im Manavasitra vor-
geschriebenen apayantvasurih u.s. w. gleichlautend ist.
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sthalipaka , s. 6. vom siidlichen fener mit dem span ein-
mal eine von ihm abgewandte !) furche, diese besprengt
er und fihrt einen feuerbrand aus mit apayantvasural
(vgl. s. 4, note 2), welchen er vor die furche hinlegt,
dann umstreut er das feuer und die grube (furche, kariu)
dreimal und stellt die zum eigentlichen Viteropfer er-
forderlichen gerathe hin. Mit den worten:
eta pitaro mancjava daganta pitaro mangjavai ®)

,Kommet, gedankenschnelle Viter”, fithrt er die Viter
herbei. Was dann folgt zeigt so grosse fhnlichkeit mit
dem ritus des Mahapindapitrajia anderer ¢akhis, z. b.
des Apast. und Bharadv., und stort so die gewdhn-
liche reihenfolge der handlungen, dass ich vermuthe
dass hier eine starke interpolation vorliegt ®).

Die Kathas weichen, so weit aus ihrer knappen dar-
stellung zu schliessen ist, nur insofern ab, als das aus
dem dakSinagni auszufuhrende feuer auf einen erdauf-
wurf (khara) sidlich von der furche zu stellen ist.

Auch herrscht unterschied in der zahl der spenden;
die Manavas und Kathas opfern nur dem Soma pityman
und dem Agni kavjavahana mit dem ausruf ,svadha
namah”. — Jetzt folgt

1) poram ist wohl dasselbe was Apast. (I. 8. 18) mit pardcim andeutet.

2) Das P. W. gibt unter manojava- und ~javase- eine bedeutung: »dem
vater dhnlich”; gemeint ist wohl: »den Vitern ahnlich”, eben weil mano-
java- ein gewohnliches epitheton der Viter ist.

3) Ich meine die worte: parigrayed .. ... udakafjalin ninayati, Erstens
ist es unerhort, dass das avanejanam vér dem agnaukaranam kommt,
aweitens sind die formulae gundhantdm pitarah verschieden von denen
des pratyavanejanam: méarjayantim piteral (auch Bhar, gebraucht im
Mahap. p. y. gundhantam p.); drittens gebraucht man beim Mahap. p. y.
pavigritas, nicht beim gewohnlichen p. p.y., und endlich ist der spruch:
paretana pitarel in diesem zusammenhang gar nicht motiviert.
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IV. Das eigentliche Viiteropfer,
welches der opferherr (yajamana) selbst, nicht mehr der
Adhvarya, zu verrichten hat.

. & Wassergiessen zur reinigung vor der mahlzeit.

Das linke knie beugend und mit der schnur iber der
rechten schulter giesst er drei handvoll wasser auf
die furche aus, die erste auf die wurzeln, die zweite
auf die mitte, die dritte auf die spitzen des ausge-
streuten grases. Dabei spricht er: ,Meine viter mogen
sich reinigen’; ,meine grossviter mogen sich reinigen”;
»meine urgrossviter mogen sich reinigen” (marjayaniam
mame piterah), oder nach Bharadvaja: »wasche dich,
N.N.” (avanenik$vasau). Hiranyakecin stellt die wahl zwi-
schen marjoyantam vnd avanenikdva offen.

b. Niederlegen der kldsse.

Dann legt er mit abwirts gerichteter hand (avacina-
panik) an die stellen, wo das wasser ausgegossen ist,
die drei kl6sse nieder, so dass deren reihe nach Stden
abschliesst; dabei spricht er die worte: ,dies dir, o
vater N. N., und denen, welche mit dir sind” (TS. T.
8. 5. 1). Ebenso fiir die zwei anderen Ahnen. Statt ,N. N.”
ist jedesmal der betreffende name zu nennen '). Die
Manavas nennen erst den namen: ,N.N., dies dir und
denen, welche dort wmit dir sind, svadha!"” Die Mai-
trayaniyas sagen: ,dies dir, mein vater N. N., und
denen u.s.w.” Ist der opferherr abwesend, so sagt der
Adhvaryu an seiner stelle: ,Dies dir, vater des N. N.”
— Der Manava pflegt auch dem grossvater einen gros-
seren kloss als dem vater, und dem urgrossvater einen

1) »nach Pautra(?) soll er die namen nicht nennen” heisst es im
Kathakavaitanasiitra, wenn der text richtig uberliefert ist.
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grosseren als dem grossvater zu geben. Auch wischt er
das fett, welches an den hiénden hangen geblieben, an
den wurzeln des grases ab, den zwei weiter entfernten
Ahnen zu gefallen, die er mit ihren namen anredet.
Mit dieser letzten handlung deckt sich der von Bha-
radvaja vorgeschriebene, von Apastamba und Hiranya-
ke¢in facultativ erklirte vierte kloss, welcher nach
Bharadvaja und Hiranyakecin ohne zurede, nach Apa-
stamba entweder ohne zurede, oder denjenigen Ahnen
gegeben wird, welche dem urgrossvater vorangehen ‘).

¢. Aufmunterung zur mahlzeit und mahlzeit der Viter.

Nach dem niederlegen der klosse kehrt er sich, nach
den #ltesten stitras (Baudh., Bhar., Kath.) sofort, um,
mit den worten: ‘

atra pitaro yathabhagam mandadhvam, oder: atra p.
madayadhvam ,Hier, o Viter, geniesset ein jeder von
seinem antheil”. Apastamba sagt diese worte erst, nach-
dem er den spruch: ,Was meine mutter gefehlt u.s. w.”
(vgl. unten, den ersten excurs) und : pitrbhyah svadhavibhyah
w. s. w. (TB. IL 6. 3. 2) ausgesprochen hat; Hiranyakegin,
nachdem er mit einem mantra, erweitert ans VS. IL
34 %), drei wasserstrahlen ausgegossen hat. Ausserdem
spricht der Hairanyakeca: alra pilaro yathabhagam man-
dadhwam anusvadham avrdayedhvam. Der Manava blickt
erst nach Stiden und flustert: ,geniesset von der svadha,
o Viter, die euch hier geboten wird”, und wendet sich
dann ab mit den worten: ,Durch den hier gebotenen
lebenssaft , o Viter, mogen wir ein langes leben haben”.

1) wenn ich die worte: prapitamahaprabhytin (grs. L 9. &) recht ver-
stehe, vgl. aber unten note zu abschn. III (schluss).

2) Gpo devth svadhayd vandaminds G vo gacchantu pitarah syondh
urjam vahantih sotomaksitodakah kstram udakam ghrtam madhw payah
Rilalom parisrutam svadhd sthe tarpayate me pitFn.
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So Dbleibt er, mit dem angesicht nach Norden gekehrt,
sitzen (nach den Manavas richtet er den blick nach
dem stidlichen feuer), und wartet bis die hitze von den
klossen fortgegangen ist; diese ist die bestimmung der
Taittiriyas und Kathas; nach den Manavas aber wartet
er bis ihm der athem ausgeht. Das abkiihlen der klosse
begleitet der Hairanyakeca mit den worten: svahodmano
*vyathifyai'): ,svaha dem gerade aufsteigen der hitze”.

Sind die kl6sse abgekthlt, oder, nach den Taittiriyas,
auch vorher, so wendet er sich wieder um, ohne spruch
nach Baudh. und dem Kathakasitra, nach den anderen
aber mit: ,die Viter, die freunde-des Soma, haben es
sich schmecken lassen”?). Den rest des muses, aus
welchem die klosse gemacht worden sind, beriecht der
opferer, nach Baudh. indem er die beiden spriiche ye
samanah und ye sejatak (TB. IL 6. 3. 4) spricht. Apa-
stamba erwihnt nur den ersten spruch, welchem er die
worte: viram dhatta pitarah: ,gebet ein mannliches kind ,
Viter”, anhéingt; Bharadvaja erwihnt nur die letzten
drei worte und Hiranyakecin weder die mantras noch
die aufforderung.

d. Reinigung nach der mahlzeit; darreichen von
salbe und kleider.

Jetzt werden drei handvoll wasser, wie frither vor
dem kl6ssegeben , ausgegossen; danach mlt den worten:
,salbet euch, viter”, ,salbet euch, grossviter”, ,salbet
euch urgrossviter” (Baudh.), oder ,salbe dich, (vater)
N.N.” u.s.w. (nach den tbrigen Taitt.) salbe auf die
klosse gegeben und fusssalbe mit den gleichen spriichen,
nor dass es hier heisst: ,salbe dir die fiisse” (abhyanikiva).

1) svghosmano vyathiSyl ityusmanam udyantam anumantroyate; vgl,
Manavacrs. 1. 8, 5, Maitr. S, L 2. 7.
92) Der mantra des Hir. ist auch hier erweitert.



Das Kléssevateropfer. 9

Dann legt er auf jeden der kldsse ein stiick kleid, oder
fransen, die er von seinem kleide abgerissen, oder ein
huschel wolle nieder. Ist der opferherr im héherem
alter (wttare ayudi), so legt er etwas von seinem eignen
haare nieder. Der spruch dazu ist; ,Hier habt ihr kleider,
Viter '). Nehmet nichts anderes als dieses von uns fort” 2).

Bei den Manavas ist die reihenfolge der letzten vier
handlungen verschieden: erst kommt das geben des
kleides, dann das darbieten von salbe, wozu er an
jedem pinda etwas fett abwischt; dann kommt die fuss-
salbe und das ausgiessen der drei handvollen wasser.

Das Maitrayaniyasttra schreibt vor, dass mit salbe
bestrichene halme niedergelegt werden sollen mit den
worten: ,salbe dich, N. N.”; dass er wolle oder ein
stiick fransen geben soll mit: ,das ist von euch, ihr
Viter” ®); indem er den rest anblickt, sagt er: ,dies
hier ist von uns”; der rest vom vasodana ist wie in
den anderen stfras.

e. Gebete an die Viter.

Jetzt verrichtet er die sechs namaskaras, d. h. mit
gefalteten hénden *) hilt er tber den klossen das gebet
(TB. L. 3. 10. 8): ,Verchrung, Vater, eurem saft; ver-
ehrung, Viter, eurer lebenskraft; verehrung, Viter,
eurem leben; verehrung, Viter, eurer labe; verehrung,
Viter, eurem zorn; verehrung, Viter, eurem schrecken.
Verehrung euch, o Viter ®). Die ihr in jener welt seid,

1) So weit nur Baudhdyana, der aber statt eines, drei mantras gibt:
efani vah pitaro vasimsi, efdni v. pildmehd v., e. vah propitGmah v.

2) vgl. unten, abschn, VI, 2, note 2.

3) Dieser und der folgende spruch finden sich MS, I. 10. 3; von den
Manavas werden sie zu ganz verschiedenem zweck gebraucht.

4) Baudh.: vipary@sam, dasselbe wie Hir, grhs. IL 12. 10: pani wyo-
tyasya, also eigentlich: »die beiden hinde vertauschend”.

5) Von diesem mantra kenne ich nicht weniger als zehn verschiedene
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die sind mit euch; die in dieser welt, die mit mir;
von den in jener welt seienden moget ihr die tich-
tigsten sein; von den in dieser welt seienden moge ich
der tiichtigste sein?).” Statt des letzten mantras ge-
braucht der Manava einen anderen: ,mit eda yudmakam
pitarah: ,jene (himmelsgegend) gehort euch™ weist er
auf die (betreffende, also die stidliche) himmelsgegend hin;
mit ima asmakam: ,diese gehoren uns” weist er auf die
anderen (gegenden) hin, und flilstert: ,mdgen wir, die wir
hier sind, lebendig unter lebendigen sein” ?). Im ritus
der Baudhayaniyas richtet der opferherr jetzt seine
bitte um einen sohn an die Viter: ,gebet mir ein
ménnliches kind, véter;...grossvéter, ... urgrossvater;
durch ench moge ich Vater haben und ihr durch
mich moget reich an nachkommen sein” *) Der Apastam-
biya bittet (VS. I 34): ,Gebet uns ein haus, ihr
Viter; wir haben euch einen sitz gegeben”. Der Hai-
ranyakega ‘verrichtet keine der beiden letzten handlun-
gen, sondern giesst drei wasserstrahlen wie vorher mit
dem gleichen mantra aus®); auch der Apastambiya
giesst mit V8. II. 34 wasser aus.

recensionen: die der Taitt., der Kathas, der Maitrayaniyas, der Manavas
(MS. 1. 10. 3), der Madhyandinas, der Kanvas, der Atharvans (XVIIL
4. 81), der Agv,, der Cankhay., der Samavedins (MBr, 1L 3. 8).

1) Dieser mantra ligt mir in fiinf recensionen vor: der Taitt., der Ka-
thas, der Maitrayaniyas, der Atharvans, und der Cankhayanas.

2) Ueber die genaue bedeutung dieses mantras bin ich in einigem zweifel.
Die worte jwa vo jivante iha santah sydme sind einstimmig in der MS.,
im Man, ¢rs. und in Agv. ¢rs. II. 7. 7 iiberliefert Ein #hnliches fand ich
im Mahapindapitryajta des Baudh. (MS., I O. fol. 35.b): es@ yusndkam
itham (sic) GsmGham (2. lesen: iyam asmbkom?) “mim vayam jvegi-
vonto ‘nusoranto bhityasma.

3) pitrmiin aham yusmabhir bhayasoam suprajaso mayd yuyam bhuyasta.

4) nur hier urjosvafih statt apo devih.
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f. Aufheben, entlassen und fortschaffen der Viiter.

Es finden jetzt die letzten handlungen der eigentlichen
Manenverehrung statt: das utthapanam , aufheben; sam-
sadanam , entlassen; pravahanam, fortschaffen ?).

Das utthapanam geschieht mit folgendem mantra:

witisthata pitarale preta ¢urd *) yamasya pantham anvetd ®)

[puranam
dhattad asmasu dravinam yacca bhadram pra no brutad
[bhagadham devatasu

»Stehet auf, ihr Viter, gehet fort, ihr helden , schreitet
dem uralten pfade des Yama entlang, gebet uns reich-
thum und glick und preiset unter den Géttern unseren
antheil” (d. h. wohl ,die gaben, die ihr von uns erhal-
ten habt").

Beim samsadanam gebraucht er den spruch:

yantu pitaro yathalokam manasd jovenw

»Die Vater mogen rasch ein jeder nach seiner welt
gehen”, und beim prav@hanam den spruch (TS. I. 8.5. 2):

»Gehet hin, ihr freunde des Soma, die geheimniss-
vollen alten pfade entlang. Gehet jetzt zu den gnadigen
Vitern, welche mit Yama sich am festgelage freuen.”

Die pravahani der Manavas und Maitrayaniyas ist: pare-
tana pitaral (MS. 1. 10. 83=A¢v. ¢rs. IL. 7. 9, vgl
Donner, s. 27).

g. Zuriickrufen des geistes.

Jetzt — nach Apastamba schon vér dem utthapanam —
ruft er (oder: die heiden : der opferherr und der Adhvaryu)
den geist (manas) zu sich mit den drei manasversen

(TS. L. 8. 5. 2):

1) So nach Baudh.; nach Hir.: a, ¢, b; bei Bhar, und Apast. fehlt b.
2) Hir.: pretapiirve,
3) Baudh. Hir.: anuy@ta; Bhar. Ap.: anuvetd.
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yDen geist rufen wir zu uns mit dem Naragamsa-
lied, und den gebeten der Viter.

,Mbge unser geist zurtickkehren, sodass wir ver-
gtand, klugheit und leben bekommen und lange die
sonne erblicken.”

,Moge das Gottervolk uns, o Viter, den geist zuriick-
geben: mogen wir unter der schaar der lebendigen
uns befinden.”

Diesen versen hiéngt der Maitrayaniya noch an (RS.
X. 57. 6):

»Mo6gen wir, o Soma, den geist in dem korper, reich
an nachkommenschaft, in deinem dienste ausharren.”

Es bleiben nur noch drei akte des Klosseviteropfers
zu behandeln tbrig:

Y. Die verehrung (upasthanam) des
Garhapatyafeuers, die anwendung der klosse, das
fortschaffen der geriithe.

Die reihenfolge dieser handlungen ist nach den ver-
schiedenen ¢akhas ziemlich verschieden. Mit dem spruch
(TS. I. 8. 14. 2):

»Prajapati, kein anderer als du tbertriftt alle die ge-
schopfe; der wunsch, mit welchem wir dir opfern, der
soll uns erfillt werden; mdgen wir tiber reichthum
verfiigen ,”
geht er zum (xarhapafoya und sagt zu d1esem (TS.1.8.5.3) ¢

» Welche stinde wir begangen haben an luftraum, erde
und himmel, an vater und mutter, von dieser schuld
moge Agni Garhapatya uns l0sen; von allen den bos-
heiten, die wir vertibt; er mache mich schuldlos.”

Der Manava verrichtet das upasthanam mit: agne
tam adya (MS. L 10. 3, vgl. Donner, s. 27), der Mai-
trayaniya mit: @ fe agna idhimehi (MS. IL 13. 7).

Die Kathas reden, wie Agvaliyana, die beiden
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fouer: den dak$inagni mit: & fa agna, den garhapatya
mit: yad antarikdem an. Diese verehrung der beiden feuer
scheint uvspringlich dem Mahapindapitryajiia zuzn-
kommen.

Den mittleren kloss gibt der opferherr seiner frau,
nach Ap. und Hir. mit dem spruch:
apam tvoudadhindm rasam pragayami bhatakptam garbham
dhatsve, '

,Der wasser und kriuter saft gebe ich dir zu essen:
mogest du eine (bhutakrtam) frucht concipieren.”

Die gattin selbst verzehrt den kloss mit dem spruch:
,verleihet mir leibesfrucht, Viter, einen lotusbekrinz-
ten knaben, dass hier ein mann sei” '). Die beiden tibri-
gen klosse wirft er ins feuer oder ins wasser oder giebt
sie einem brahmana zu essen. Nach Bharadvaja soll der
erste kloss ins feuer geworfen werden mit dem mantra
ye samanal (TB. IL 6. 3. 4), der zweite — falls er nicht
von der gattin verzehrt wird — und der dritte mit ye
sajatah (1. 1), den gleichen mantras also mit welchen
Baudh. das beriechen des carurestes nach dem klosse-
spenden vorschreibt. Wieder anders Apastamba, nach
welchem der opferherr den ersten oder dritten kloss mit
ye sgjatap verzehrt, was aber nicht nothwendig ist. Das
zum unterlage fiir die klgsse gebrauchte gras besprengt
er und wirft es ins feuer; den ausgefiihrten feuerbrand
bringt er ins fewer zuriick mit dem spruch:

1) Der hier gebrauchte mantra ist mir in sechs recensionen bekannt:
1. Gdhalte pitaro garbham kwm@ram puskarasrajom yatheha puruso
sat = V8. 1L 83, Ap. Hir. (aiikh. Kaug. (Ath. V.); 2. ...yathdyam
araps asat, Aev.;3. ... yatheha purusah syat (Mantr. br.); 4. ... yaths
pwmiin ihe bhavet tath@ krnutoSmapih, Manavas; 5. ... yatheha pitaro
loke dwrgham Gyuh prajiwitat, Bharadv.; 6. aritrucad usasa . . . (= RS.
IX. 83. 3)... adadul Gdatte garbham kumbram pusSkarasrajom yatha-
yam puruso ’sat, Kathas,
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- yDer wesenkenner (== Agni) ist bote unserer opferspeise
gewesen. Du fithrtest unser opfer es duftig machend und
gabest es den Vitern; die haben von der svadhd ge-
gessen; der du dich so gut zurecht zu finden weisst,
0 Agni, gehe zu den Géttern zurick™ ).

Die noch tubrigen gerithe werden paarweise wieder
zurtick gebracht.

Das Kléssevateropfer ein graunta- oder
grhyakarman?

Jeder familienvater, grhastha, der die heiligen drei
crautafeuer unterhilt, verrichtet in der oben beschrie-
benen weise das Klosseviiteropfer am Neumondstage,
vor dem Neumondsopfer , mit hilfe des Adhvaryupriesters
(vgl. Hillebrandt, Voll- und Neumondsopfer, s. 4).
Nach der gewohnlichen ansicht ist es also eine grauta-
ceremonie, und wird es demgeméiss meistens in den
crautasutras bei gelegenheit des darcaplrpamasa-opfers
behandelt. Nur in zwei c¢akbas, so weit mir bekannt,
wird es nicht im ¢rauta- sondern im grhyasitra darge-
stellt: in den Kaugika- und Gobhilasttras. Die ursache
davon ist nach meiner ansicht diese, dass das Kldsse-
viteropfer zwar eine ¢rautaceremonie ist, aber auch
eine grhyaceremonie sein kann, nl. fir einen verrichter,
der nicht die heiligen ¢rautafeuer unterhélt. Die meisten
darstellungen des p. p. y. ndmlich schliessen mit der
vorschrift, die verrichtung dieses opfers sei auch bin-
dend fiir denjenigen, der nicht die ¢rautafeuer unter-
hilt, den anahitagni; nur tritt in diesem falle an die

1) Der mantra ist von Bhar.,, Ap. und Hir. tberliefert und findet sich
‘auch im MBr. IL. 8. 17, mit dem unterschied, dass der Taittiriyamantra
statt yonim: devdn liest und zwei HSS. praddh haben, Vgl. auch AS.
XVIIL 4. 65 und 3. 42.
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stelle des stidlichen feuers, das hausliche, d. h. das seit
der heirath im hause vorhandene feuer. Die siitras,
welche die verehrung des garhapatyafeuers am schluss
der ceremonie vorschreiben (die Taittiriyasitras und
Agvalayana) geben fiir diesen fall die restriction, dass
aus dem mantra yad antarikiam das wort garhapatyal
fortbleiben solle; nach Bharadvaja soll sogar die ver-
ehrung des garhapatya ganz unterlassen werden. Die
anwesenheit der pindapitryajiiabehandlung in einem
grhyasiitra erklire ich also daraus, dass das Klossevi-
teropfer, wenn mit dem héuslichen fener verrichtet,
ein grhyakarman wird; weil aber doch der gebrauch
der crautafeuer in dieser ceremonie das normale ist,
wird die ¢rautadarstellung derselben gegeben. Daher
der widerspruch zwischen Kaug. 88. 20, wo gesagt wird ,
der opferherr solle, wihrend die Viter speisen, nach
dem dakSinagni*) blicken und 89. 16, wo es heisst,
dass der anghitagni im h#uslichen feuer®) opfern soll,
withrend doch beim anahitdgni vom dakSipagni die rede
nicht sein kann., Ferner ist das p.p.y. im Vaitana-
(¢rauta)siitra der Kaucikas desshalb nicht dargestellt,
weil es schon im Kaugikasttra vorlag ; bekanntlich hat ja
das Vaitanasttra erst nach dem Kaugcikasitra seine
jetztige gestalt bekommen.

Weit schwieriger ist es die art des von Gobhila dar-
gestellten pingapitryajia zu erfassen. Dem wortlaut nach
und an und fir sich betrachtet sind seine auf das p. p. y.
sich beziehende vorschriften zwar zu begreifen, im ver-
gleich mit dem ritual der anderen ¢akhas jedoch sind
mir diese siitras (IV. 4, 1—4) nicht deutlich. Die worte
besagen: ,das Klosseviiteropfer genannte Craddha mit

1) antaragni hier = daksinggni? vg\. Bloomfield, Einl. znm Kaug. s. p. X X1,
2) Ich vermuthe dass statt Bloomfield’s g¥ hyesvanthitagnel za lesen
sei: grhye pyanc, man siehe die vv, 1l.; grhye sc. agna.
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dem davon verschiedenen anvaharya(¢raddha) ist monat
fir monat nach dem ritus des Anvastakyam, aber hier
nur mit der topfspeise, und ohne die kuh, abzuhalten.”
Hier wird auffallend ') das p. p. y. ein (raddha genannt.
Vielleicht nennt Gobhila es insofern ein (raddha, als
es von einem grhastha in der gewdhnlichen praxis mit
dem erginzungs-Craddha verbunden ausgefiihrt wird,
sodass p.p.y. und Qraddha zu einem ganzen werden ;
eben dadurch wird das p. p y. in gewissem sinne selbst
zu (raddha *).

Sehr befremdend sind die restrictionen , mittelst deren
Gobhila das anvasdtakyarituell auch fir das p. p.y. zu-
recht macht. Gerade die punkte die vom Anva$takyam
fortbleiben sollen, sind, in vergleichung mit anderen
¢akhas, dem p. p. y. besonders eigenthiimlich. Das nieder-
legen des feuerbrandes, die salbe und fusssalbe, die
abbitte (=namaskara), das verzehren des miftleren
klosses von der gattin, das zuriicklegen des feuerbran-
des mit abhin no dataly, das alles soll aus dem p.p.y.
fortbleiben. '

Was also das wesen des Klosseviiteropfers und des
Qraddhas angeht, beharre ich bei meiner fritheren mei-
nung, das erste sel eine ¢rautaceremonie, mit den hei-
ligen feuern durch vermittelung des Adhvaryu zu voll-
ziehen, das (raddha dagegen eine grhyaceremonie vom
yajamana selbst und immer im hiuslichen feuer, unter

1) vgl. Winternitz in WZKM, IV. s, 201.

9) Ware es ganz unmbglich — es ist nur eine sehr bescheidene ver-
muthung, der ich hier ausdruck gebe — die worte tat graddham (IV.
4. 2) in éinem worte zu lesen und die ganze stelle s6 zu erkldren: »durch
die topfepeise des AnvaStakyam ist das Klosseviteropfer erklirt ; auf den neu-
mondstag fallt das dazu gehérige Craddha (fateraddham); dabei wird ein
zweites anvaharya (hier daksina, opferlohn) gegeben (also eins beim p. p. y.,
und noch eins beim Craddha, nicht eins fir beide); es wird jeden monat
~ verrichtet.” anvihiiryam = y@& cinte daksing bhavet, Kprad. IIL 8, 1.
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umstanden in den hinden der brahmanas statt im fener,
zu vollziehen. Unter gewissen umstinden, die jedoch
abnormal sind, kann aber das p. p. y. zum grhyakarman
werden '), aber nie das Ciaddha zum qrautakarman.
Auch bleibe ich dabei, und gebe damit den comm. zu
Gobh. IV. 4. 1—4 vecht, dass beim eigentlichen Klos-
seviteropfer keine br@hmanenspeisung ist; es ist dies auch
die ansicht des Subrahmanyavidvan, der sich in seiner
gobhilagrhyakarmaprakagikd also #ussert: anvadtakya-
sthalipakavat pindapityyajfial kartavyal mamsacarum brah-
manabhojanamea varjayet .. .. pindapitryajiam krtva las-
minneva dine masagraddhamea brahmanabhojanapindasahitam
kartavyam.

1) 8o wird auch im Prayogaraina und im Samskarakaustubha der
pindapitryajiia dargestellt, aber wie derselbe von einem andhitagni z
verrichten ist. :



II. DAS (RADDHA.

1. Nach den Baudhiyaniyas.

Fir den ritus der Baudhayaniyas liegt uns, so
weit nothig, das ganze kalpasiitra vor: der grautaritus
in der schon erwihnten hs. des India Office, der grhya-
ritus in Bihlers hs. mit den n#heren ausfithrungen im
dharmacastra nach Hultsch's ausgabe und endlich eine
vollstandige iibersicht in der Baudh. paddhati, L. 0. n°293.
. Fiir einen gesammtiiberblick iiber den ¢raddharitus kann
man keines von diesen hilfsmitteln entbehren. Das
grhrya- oder smartastitra némlich gibt beziiglich des
¢raddharitus am schluss des 17t adhy. des 2t buches
an, dass der adtakaritus auch der des Qraddha ist , welche
angabe durch die worte des dh.g. (1. 15. 9): geSum uktam
adtakahome bestitigt wird. In der behandlung dieses
gegenstandes wird aber wiederholt auf partien zurick-
gedentet, die als schon bekannt vorausgesetzt werden.
Der den astakahoma behandelnde abschnitt wird nun
unmittelbar nach den anderen sechs pakayajiias behan-
delt (huta, prahuta, dhuta, ¢ulagava, baliharana, pra-
tyavarohana), und in diesen findet sich nichts, worauf
sich das zweimal vorkommende tat purastat vyakhyalam
beziehen kénnte. Diese worte deuten aber zweifellos auf
gewisse stellen im ¢rautasitra zurtick; damit ist zu-
gleich der beweis geliefert, dass nicht nur das dharma-
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cistra hinter dem grhyastitra, wie schon von Biihler
(S. B. E., Baudh. s. XXX) bemerkt worden ist, sondern
seinerseits das grhyasiitra hinter dem g¢rautasitra ge-
folgt sein muss. .

Von dem verhéltniss der ¢raddhabehandlung im smar- -
tasatra?) zu derjenigen im dharmagastra lisst sich fol-
gendes sagen. Zuerst aber einige worte tber den uns
in Hultsch' ausgabe vorliegenden text. Man liest (IL
14. V). ... agnimukhat krtvannasyaiva tisra ahutir juhoti,
somaya ... yamaya ... agnaye ... svaheti tacchelenannam
abhigharyannasyail@ eva tisro juhuyat. Offenbar ist die von
Biihler aufgenommene lesart und die darauf gegriindete
tibersetzung (S. B. E. XIV) nicht die rechte, und dadurch
hat sich Hultsch verfihren lassen annasyaive statt aj-
yasyaiva drucken zu lassen, wie die besten hss. lesen.
Biihlers tbersetzung ist demnach in dieser weise zu
dndern: ,he offers three burntoblations of clarified
butter...; with the rest of this (clarified butter, used
in making the three oblations to Soma, Yama and
Agni) he shall sprinkle the food and make the same
three (burntoblations) of the (so sprinkled) food.” So
16st sich wenigstens einer der widerspriiche zwischen
gthya- und dharmastutra. Denn nach dem also verbes-
serten text besteht nun das agnaukarana im dharma-
¢astra aus: 1. drei schmalzspenden an Soma, Yama
und Agni; 2. denselben spenden von der speise,
wahrend dem smartastitra zufolge geopfert werden: 1.
fiinf schmalzspenden mit dem sruvalsffel (mit: yah pra-
cth uw.s. w.); 2. drei spenden mit der darvi, von der
netzhaut oder dem mus, an Soma, Yama und Agni;
3. nochmals dieselben drei spenden von der speise (oder

1) Das aStakaritual wird nl. im smirtasutra auch fur das masi¢graddha
giiltig erklirt.
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vom kuchen); und schliesslich 24 darvyahutis, den glei-
chen personen dargeboten, welche der Baudhayaniya
beim tarpana zu sittigen pflegt (dh.g. IL 9. 14). Ver-
gleicht man die sitras der anderen Taittiriyakas, so
ist deutlich, dass die darstellung des smartasutra, wo
die spenden mit yah pracih w. s. w. und die 24 upa-
ghataspenden mit zum agnaukarana gerechnet werden,
die altere ist. Die darstellung des dharmacastra steht
also keineswegs im widerspruch zu der des smartasitra,,
sondern lasst nur die fiinf spenden und die 24 upaghatas
"weg, wihrend es einfachere und kiirzere spriiche beim
opfer an Soma, Yama und Agni vorschreibt ).

Ein scheinbarer widerspruch scheint zu bestehen zwi-
schen den worten des grhyasttra: brahmanan nimantrayate
yonigotragrutavritasampannan asambandhan ityeke kamam sam-
bandhan api, mit dh.g. I 14. 6: yonigoltramantrasam-
bandhan. Jenes ,asambandhan” ist hier aber als eine
urspriinglich von anderen gemachte restriction aufzu-
fassen, die jedoch von Baudhayana als vichtig und bindend
anerkannt wird. Dieser gebrauch des ,eke” steht nicht
allein. Denn wenn es im grhs. spater heisst: fris filo-
dakam eke samamananti, so ist die ansicht der ,eke”
offenbar auch die des sutrakara, was auch bestttigt
wird durch die behandlung des vrddhigraddha (vgl. weiter

1) Auch im smartastitra selbst, sei es auch in einem der spater ange-
hiangten texte, wird eine einfachere art mitgetheilt, das Qraddha abzu-
halten; nach dieser vorschrift kann der Craddhaverrichter die brahmanas,
nachdem er sie hat niedersitzen lassen, fragen: »In euch will ich das
agnaukarana halten und die klosse geben” (bhavatsevdgnoukaranam
pindameea). Nach der zustimmenden antwort werden die tiberreste der
speisen nicht zusammengefegt, sondern eben daselbst drei klosse gegeben,
sidlich von den br. Wenn er aber nicht im feuer opfert, so soll er im
hiuslichen fever drei spenden von der speise machen: somaya pitrptitya

u. s. w,, wie im dh.g. — Mit der stelle grhs, fol. 54.a vgl. man Baudh.
paddh. III. 6.
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unten s. 37), wo das darreichen von gerstenwasser, wel-
ches hier das sesamwasser ersetzt, gerade dreimal und
in den hier vorgeschriebenen momenten stattfindet.

Ein anderer unterschied ist in den spriichen , mit wel-
chen die den brahmanas zu gebende speise geweiht oder
berithrt werden soll. Der unterschied besteht jedoch nur
darin, dass die im dh.¢. vorgeschriebenen spriiche gegen-
iiber denen des sm.s. am anfange ein plus aufweisen.
Der zusatz ist aber doch echt Yajurvedisch, denn fast
dieselben worte gebrauchen aunch Bharadvdja und Hira-
nyakecin in den gleichen sprichen. Wihrend aber die
Baudh. paddhati iiberall die kiirzere gestalt nach dem
smartasitra hat, giebt die von Hemadri (s. 1692) mit-
getheilte beschreibung des’ paficamigraddha, welche, so
weit ich habe sehen koénnen, sich in der Bihler'schen
hs. nicht vorfindet, die lingere gestalt der gemeinten
mantras. Hat man hier doppelte tberlieferung anzuer-
kennen oder einfach erweiterung durch spitere?

Verschiedene itberlieferung scheint die ursache davon
zu sein, dass dem smartasitra und der a$takahomabe-
schreibung zufolge den Ahnen vier und zwanzig
klosse gegeben werden sollen (so anch im paiicami-
craddha bei Hemadri), wihrend eine paddhati in der
Buhler’schen hs. (paribha$a.s. 2 adhy.) nur drei klosse
vorschreibt, sowie die Paddhati 1. O. 293, und Navayana
ad Agv. grhs. IL 5. 8. In der India-office-paddhati heisst
es dagegen wieder beim sapindikavana: annagedail pindan
dadati pitrbhyal svadha nama iti caturvimgati.

Wihrend das eigentliche smartasiitra sowohl fur
Aftaka als fur Craddha im allgemeinen denselben ritus
giebt, unterscheiden die spiiteren texte, sogar schon die
dem smartasiitra zngefiigten paribhadasutrani und die
paddhatis, zwel arten von (raddha: das astakacraddha
und das am zehnten tage zu verrichtende vivahacraddha,
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welches dann als prototypus fiir alle tibrigen Craddhas
gilt. Ausser dem schon genannten unterschied in der
anzahl der klosse, wird noch ein anderer ganz wichti-
ger angegeben: das eigentliche adtakdopfer fallt nam-
lich ganz hinweg: adfakzhomavarjitam masikagraddham
(Paddh. IIL. 5, fol. 102.a). Die darstellung des vivaha-
craddha welche uns die paribhasasiitras geben, rihrt
nun offenbar nicht von Baudhayana selbst her, wie aus
gewissen ausdriicken in diesem kapitel hervorgeht (z.b.
fol. 4. b.: ifi bodhayanalh); sie kann also tber die rich-
tige auffassung der #lteren texte keinen direkten auf-
schluss geben; erwtigt man weiter, dass auch in anderen
cakhas (siehe die Kathas) der astakaritus nebst dem
adtakaopfer fir die gewshnlichen Craddhas vorgeschrie-
ben ist, so kann es a priori als sehr moglich erscheinen,
dass es auch die absicht des sutrakira gewesen sei, den
astakaritus mit aStakaopfer fir alle Qraddhas zu
bestimmen, obschon es als natiirlich erscheinen konnte,
dass z b. aus dem monatlichen Qraddha derjenige theil
des adtakaritus, der besonders der verehrung der Astaka
gewidmet ist, wegfiele.

Im folgenden versuche ich jetzt einen tiberblick tiber
den Craddharitus der Bandhayaniyas zu geben; zu grunde
liegt natiirlich die beschreibung der AStakafeier im smarta-
sitra II. 16, 17. Diese beschreibung ergéinze ich nach
den jiingeren texten, indem ich, damit man #lteres
von jiingerem unterscheiden kénne, diese erginzungen
in gesperrtem druck hinzufiige. PS bedeutet dann: pa-
ribhadasutra; P: paddhati; D¢: dharmagastra; PC: pan-
camicraddha in Hemadri's ¢raddhakalpa. Nach dem as-
takakapitel folgen dann die variationen (vikrti's) des
gewdhnlichen Craddha (ekoddiSta- und vrddhigraddha)
und endlich das sapindikarana.
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Am vorigen tage oder frihmorgens (P)
ladet er mit den worten: ,morgen werde ich.... ab-
halten” brahmanas ein, die von guter geburt, edlem
geschlecht, gelehrsamkeit und unbescholtenem lebens-
wandel sind, die nicht mit ihm verwandt sind, nach
einigen; nach belieben aber auch verwandte, wenn sie
gelehrt und unbescholtenen lebenswandels sind, denn:
,in leuten von gelehrsamkeit, betragen und geburt ')
wird ‘die manenspeise niedergelegt” so lehrt man.

Nachdem er sie am folgenden tage mit haar- und
bartpflege, mit salbung und einem bade nach vermdgen
aufgewartet und selbst gebadet hat, soll er an einem
reinen ort nach verrichtung der (bei den h#uslichen
opfern iblichen) handlungen vom einritzen der opfer-
statte an bis zum weihen des sprengwassers, mit opfer-
gras in der hand die kuh herbeiholen: ,den vitern
willkommen hole ich dich herbei”, ,den grossvétern will-
kommen hole ich dich herbei”; ,den urgrossvitern will-
kommen hole ich dich herbei”; nach einigen ohne spruch;
dann besprengt er sie mit wasser: ,den vitern will-
kommen besprenge ich dich”; ,den grossvitern w. b.
ich dich”; ,den urgrossvitern w. b. i. dich”; nach einigen
ohne spruch. Jetzt tédtet man die kuh, indem sie so
steht, dass der kopf nach Westen, die fiisse nach Stden
gekehrt sind. Nachdem er an der getddteten kuh, mit
wasser sprengend *), die ceremonie des schwellens *) voll-
zogen und ohne spruch die netzhaut herausgezogen hat,
nimmt er das herz und die gewdhnlichen abschnitte

1) lesend: °yonisu hi.

2) abhifekam ist wohl gerundiv? .

3) d.h. alle leibessfungen werden mit wasser besprengt; die ceremonie
ist tibergenommen aus dem crautathieropfer, wo das dpyayana abgehal-
ten wird mit den spriichen TS. 1. 3. 9. Dasselbe ist nach Baudh. beschrie-
ben ¢rs, (L O.) fol. 28. b. 1: pagol prandn Gpydyayati.
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heraus; wenn er diese an dieselben bratspiesse gesteckt,
kocht er sie in demselben feuer; absonderlich rostet er
das fleisch, den reissbrei (odana) und die kuchen und
die anderen speisen. Wenn alles zubereitet ist, bringt
er es zusammen. Jetzt wéscht er hénde und
fiisse der beiden fiir das Gottergraddha (dai-
vam) geladenen brahmanas tiber einem mit
gerste bestreuten kreise, heisst sie sich
den mund sptilen und sich so setzen, ‘dass
ihr angesicht nach Osten gekehrt ist, und
die reihe im Norden abschliesst. Wenn er die
Purtiravas und Ardrava genannten Allg6t-
ter mit den sprichen: ,Thr, Allgétter, kom-
met” (VS.VIL34) und: ,Allg6tter, horet meinen
ruf” (VS, XXXIIL 53) herbeigefiihrt, greift er
den betr. brahmana beim daumen und macht
die zweite einladung: ,ich lade dich zum
Vaigvadeva ein”. ,0m, so sei es”, antworte
er. ,Ireten sie ndher". ,Das will ich” ist die
antwort. Jetzt bestreue er ihn zweimal
mit gerste von den fiissen aufwérts bis zum
haupt, gebe ihm wohlgertiche, blumen,
weihrauch, lampen, und weiseihm den vaig-
vadevam carum zu (d. h. den fir die zum dai-
vam geladenen brahmanas bestimmten reiss-
brei) mit den worten: ,den Allgéttern,
svaha” ') (PS und P).

Ostlich beh&ngt nimmt er jetzt ein golde-
nes, silbernes, kupfernes, eisernes, messin-
genes oder irdenes geféss, welches er auf

L}

1) P ist viel weitlaufiger als PS, und schreibt hier alle die ceremonien
vor, die spiter bei der weihe der speise fir die Viter zur anwendung
kommen; danach das hersagen von: ye devd divyekadaca stha .. .jusa-
dlwam (TS, 1. 4 10) und von dem spruch: & gacchantu mahabhagah.
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griser setzt, deren spitzen nach Siden ge-
kehrt sind; verfertigt reiniger, und be-
sprengt die gefasse, die er anfrecht gestellt
“hat, mit ohnespruch geweihtem wasser. Wi h-
rend er tiber den pavitra hin wasserin dieses
gefiss hineingiesst, sagt er: ,Zu mir sollen
die Vater auf dem gdotterpfade, vom wogen-
den himmlischen wasser her kommen; bei
diesem opfer mdgen sie alle ihre winsche
erfiilllt sehen und dieses (wasser) unversieg-
lich ihnen zustrémen: fir die viter (resp.
grossviter, urgrossvater) nehme ich dich
(nl. das wasser)"!). Dann nimmt er den rei-
niger fort und streut sesamkorner hinein
mit dem spruche: ,Sesam bist du, dem Soma
geweiht, beim Gosava von den Gottern ge-
schaffen; von den alten(?) dargebracht gehe
mit svadha zu den Viatern, und mache diese
welten uns geneigt, svadha namah”?). Dann
giesst er dber einen reiniger honig hinein
mit den drei spriichen: ,Stiss moégen die
winde” (TS. IV. 2. 9. 8) mit jedem einzelnen
verse. Mit allen fingern umriihrend berihrt
er es mit dem spruch: ,Soma’s kraft bis du,
moge mir deine kraft zu theil fallen; ambro-
sia bist du, schitze mich vor dem tod,
schttze mich vor dem blitz" (TS.L7.14). Was
etwa hineingefallen ist, das nimmt er mit
daumen und ringfinger heraus und werfe es
in die richtung der Nirrti (S. W.) mit dem
spruche: ,Hinaus geworfen ist des Namueci
haupt, hinweggeopfert sind die Dandagika"

—_——

1) Den tekst des mantra gibt Beil, XII,
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(TS. L.1). Dann steckt er die hand ins wasser
und fasst (das ehrenwasser) wieder an mit
dem spruch: ,Ginstig seien uns die Gewas-
ser u.s.w." (IB.1.2.1.1). Als er es so mit allen
den drei geféissen gemacht hat, bestreue er
sie mit blumen, weihrauch u s. w. und lege
griiser mit den spitzen stidlich gekehrt iber
die arghyagefisse. Jetzt streut er auf die
stellen des speisens und auf die sitze sesam-
kérner und kiese aus, und spreche dabei: ,Ver-
trieben sind die Asuras und Rak$asas und
Pigacas, die auf der erde wohnen; méogen sie
von hier anderswohin gehen, wohin es ihnen
gelistet”!). Dieselben stellen besprituzt er
anch mit wasser: ,Erheben mdégen sich die
niederen” (TS. IL 6. 12. 3). Jetzt fithrt er die
Viater herbei: ,Kommet, o Véiter, ihr freunde
des Soma, auf den geheimnissvollen uralten
pfaden, nachkommen uns schenkend, habe
und langes leben: einalter von hundert
jahren”. Jetzt ruft er die (PS, P) ungeradzahli-
gen brahmanas deren fiisse und héinde er wohl gewaschen
hat nachdem er sie den mund hat spiilen lassen, diese
lasst er niedersitzen anf verfertigten sitzen, mit dar-
bhagrisern bedeckt, mit dem angesicht nach Osten oder
nach Norden, im ersten fall so, dass die reihe im Siiden,
im zweiten so, dass die reihe im Osten abschliesst.
Indem er wasser iiber ihre hénde (P) ausgiesstund
sie beim daumen greift, ladet er mit anwendung
der heiligen silbe sie ein: ,Zum astakacraddha lade ich
sie ein”, ,Om, so sei es”, ist die antwort. ,Treten
sie ndher”. ,Das will ich”, antworten die anderen. Wenn

1) Siehe Beilage X1
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er die brahmanas vom haupt abwéarts bis zun
den fiissen mit sesam bestreut und den rei-
niger, welcher auf jedem der arghyagefisse
liegt, in ihre hénde gegeben hat, giebt er
handewaschwasser (P). Dann giebt er das mit sesam
vermischte wasser mit den worten: ,dem N. N., svadha
namal”, ,dem N.N., svadhi namah”. Einige haben die
gewohnheit dreimal sesamwasser darzureichen: vor dem
essen gebe er zweimal sesamwasser, und nachher zum
dritten mal. Wenn er sie nach vermogen mit kleidern,
wohlgertichen, r#ucherwerk, lampen, krinzen w s. w.
beschenkt hat, fragt er: ,Soll herausgeschépft und im
feuer geopfert werden?” und jene antworten: ,Es werde
geschopft und geopfert nach belieben”, oder auch: ,Soll
ich im feuer opfern”? und: ,Es werde im feuer geop-
fert”. Wenn er so die erlaubniss bekommen , verrichte er
die handlungen vom herumlegen (der holzstiicke ums
feuer) ab bis zum agnimukha *) und opfere, wenn die netz-
haut gar gekocht ist, fiinf spenden mit dem sruva; das ist
friher 2) erklirt. (Und zwar mit den folgenden spriichen :

»Mittelst der gewdsser, welche im Osten und Norden
entstehen , den trigern des Alls, scheide ich einen anderen
von dem vater. svadha namal svaha!” (I)

1) das opfer, welches alle darvihomas einleitet, bestehend aus spenden
mit den spriichen: yukto vaha jatavedeh (= Hiv. grhs. 1. 2. 18); catasra
acah (TS, V. 7. 8 2); @ no bhadrah (VS. XXV. 14); virupakse ma
vibisdhistha ma vibadhe vibGdhathGh | nirrlyai ta putram Ghub sa nal
karm@ni sadhaya (cf. MBr. IL 5, 7); virtipaksam aham yaje nijamgham
gabalodarem | yo mayam paribidhate criyai pustyaica nityadd (fasmai)
(cf. MBr, IL 5. 6); ya tiraget nipadyase (= Hir., I 2. 18); sanrddhanya
devyai (Hir. ib); prasadhanyai devyai (ib.); bhith; bhuvah; suvah;
bhurbhuvahsuvah. Im ganzen also zwolf spenden. Vgl. Baudh. grhs. L
5 (fol. 6. a), Baudh. prayoga, MS. Kern 3108, fol 121. b; Hemadri, eriddhak.
S. 1693, z 6.

2) nl. im grautasitra, adhdnasiitra, pragma 2, patala 10; MS. L O.
3186, fol. 13. a.
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»Mittelst der berge, der grossen erde, des himmels,
der endlosen himmelsgegenden, [der geniisse,] scheide
ich einen anderen von dem grossvater. svadhd namah
svaha!” (II)

»Mittelst der jahreszeiten, der die d4mmerung um-
fassenden etmale, der halbmonate und monate scheide
ich einen anderen von dem wurgrossvater. svadha namah
svaha!” (1)

» Was meine mutter gefehlt hat, ihr geliibde hrechend ,
dén samen moge mein vater annehmen ein andelel
moge (der mutter) durch dieses (wasser) abgehen. svadba
namal svaha!” (IV)?}

»Das korperglied , welches etwa euch der fleischfresser
‘hier, als er euch den welten (dem jenseits) zuftihrte,
verbrannt hat, das gebe ich hier euch wieder. Seiet
heil und im besitze aller eurer kérperglieder , ihr Viter.
svadha namah svaha!” (V))

Dann schneide er (einen theil der, P) die netz-
haut ?) in drei theile und opfert diese mit der feigen-
holzernen darvi; das ist frither erklirt *). (Namlich mit
den folgenden sprichen:

»Dem feurigen Soma der Viter opfern wir hav1s 0
muthiger, nimm dies von uns an. Svaja! Opferspeise
den gottlichen Vitern. svadha, namah, svaha!” (I)

,2Dem von den Angirasen angebetenen Yama der Viter
rufe ich, mich zu fordern; sohn des Vivasvant, esse
dies von uns. Svaja! opferspeise den gottlichen Vitern,
usw” (I)

- ,Wenn du, Agni Kavyavahana, den frommen Vitern

1) vgl. zu diesen mantras den ersten excurs unten.

92) Im vivahagraddha wird hier die vapa von dem caru vertreten;
Paddh. fol. 46, a: atha caror ekadegam vapirtham patranture uddhtya.

3) vgl. note 2.ad pag. 27.
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opferst, so fiihre den (x6ttern ihre speise zu und den
Vitern. Svaja! ws. w.” (IID) ).

Dann opfert er die astakdopfer mit: ,diese, welche
zuerst aufleuchtete” #) wu. f,, finfzehn spenden; ,es sind
gegangen welche die frithere” *), éine spende; ,als des
jahres abbild” *), éine spende, zusammen siebzehn. Dann
schneidet er den kuchen in acht stticke; drei von diesen
opfert er in der weise der netzhant, die anderen giebt
er den brahmanas. Darauf schneidet er jene abschnitte
fein auf einem hackbrett®), vermischt den reissbrei,
das fleisch, und die fleischbrihe ®) mit schmalz, und
opfere, indem er mit dem feigenholzernen 16ffel jedes-
mal von neuem absticht: ,den vitern, svadha namah
svaha (1); den grossvitern s.m.s. (2); den urgrossvitern
s. n. 8. (3); den miittern s.n.s. (4); den grossmiittern
viterlicherseits (b); den urgrossmuttern vaterlicherseits
(6); den grossvitern mutterlicherseits (7); den gross-
vitern der mutter (8); den urgrossvitern der mutter (9);
den grossmittern miitterlicherseits (10); den urgross-
mittern mutterlicherseits (11); den urgrossmiittern der
mutter (12); den lehrern (13); den lehrergattinnen (14);
den geistigen lehrern (15); den gattinnen der geistigen
lehrer (16); den freunden (17); den gattinnen der freunde
(18); den verwandten (19); den gattinnen der verwandten
(20); den angehorigen (21); den gattinnen der angehdrigen
(22); allen ménnern s. n. s. (23); allen gattinnen s. n. s. (24);
dem Agni, fithrer der manenspeise, vollzieher des opfers,
svadha, namal,svaha!” — im stdéstlichen theile des feners.
Dann thut er das fleisch und den reissbrei in speise-

1) Den text dieser mantras gibt Beilage XIL
2) TS, IV. 3. 11, 3) TS. I 4. 33. 4TS, V. 7.1,
5) idasine? cf. Gobh. IV, 2. 12.

6) odanam mdmsam yiisam; so aunch PS; im viv@hacraddha nach der
P jedoch: odanam carwin yavigum.



30 Craddha nach den Baudhayaniyas.

schiisseln, thut die verschiedenen speisen (vigede) hinzu,
begiesst (die speise) mit dem tberrest des geopferten,
und wenn er die schiisseln auf darbhagréiser, deren spitzen
stdlich gekehrt sind, gestellt hat, und mit dergleichen
darbhagréisern bedeckt hat, berthrt er sie mit den
spriichen: ,Dein gebiet ist die Erde (resp. die
Luft, der Himmel), Agni (resp. Vayu, Aditya)
ist dein zuschauer (resp. zuhdrer, verkiindi-
ger), die Rkverse (resp. Yajus, Samans) sind
deine grdsse, zur guten besorgung des ge-
gebenen?) (D¢, PQ). Die erde ist deine schiissel, der
himmel deckel, im munde eines brahmana opfere ich
dich; im prana und apina gelehrter brahmanas opfere
ich dich: unvergtinglich bist du, mdgest du den vitern
(resp. grossvitern, urgrossviitern) jenseits, in jener welt
niemals versiegen.” Dann tibergiebt er die speise den
brahmanas und weist sie ihnen zu vermittelst des dau-
mens des brahmana ohne den nagel %), mit den worten:
y»dem N. N. svadha namah”; ,dem N.N.s.n”. Wihrend
sie essen blickt er sie an, indem er die finf brahmani's
flisstert: ,in den hauch eingedrungen opfere ich am-
brosia” ?); bei den worten: ,mdge meine seele in die
Allseele zur unsterblichkeit (eingehen)” *), blickt er sich
selber an. Von da an blicke er nicht mehr nach ihnen,
»denn die Viter sind schamhaft”, so heisst es in der
Schrift. Sie sattigend mit allem was ihnen erwtinscht,
soll er, einen reiniger in der hand haltend,

opferméssig behéngt, auf grasern s1tzend
(P), den brahmanas zu héren- geben: die Svadhavat-

1) d. h. »Agni soll darauf zuschauen, dass die dir gebotene speise zu
dir gelangt.”

2) d.h. er steckt den daumen des br. in die speise ohne den nagel mit
derselben in beriibrung zu bringen.

3) TA. X. 33. sq.
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brahmanas, die RakSoghna-lieder, und die Nairrtaghna-
lieder; die Vaidnava-spriche (TS. L 2. 13. 2),
die Rak$oghnas (TS. L. 2. 14), die Viterspru-
che (TS. I. 8. 5 und IL 6. 12); die Nairytas (TS.
IV. 2. 8. 2: namah su fe....sari vi cafté), die reini-
gungsspriche (TB. I. 3. 10; L 4 8) und andere
reinigende spriche wie das trindciketa, tri-
suparna,trimadhu,die upanisads,undmanen-
gebete. Jetzt fragt er: ,Seid ihr gesittigt"?
und jene antworten: ,Wir sind gesdattigt” (P);
den gesittigten giebt er mundsptilwasser nnd sesam-
wasser wie friher auf den hinden (P); dann
streut er in der nahe der iiberreste (P)auf einem
unterlager (von darbha) von dem rest der speise aus
mit dem spruche: ,Die, welche lebendig geboren, vom
feuer verbrannt und nicht verbrannt sind in meiner
familie, die mogen sich mit dem, was hier anf der erde
gegeben ist, shttigen, und gesiittigt in die hochste se-
ligkeit eingehen.” Nachdem er ebendaselbst auch wasch-
wasser ausgegossen, erwirbt er sich die gnadige stim-
mung, indem er den opferlohn giebt: wenn er sie mit gold,-
edelsteinen, kleidern, eisen, irdenem geschirr, rindern,
pferden, ziegen, schafen, elephanten, sklaven, reiss,
gerste, bohnen, sesam, stécken, schuhen, schirmen,
ringen, wagen, sesseln, kissen, mit jeglichem schmuck
versehen, nach vermdgen verehrt hat, und sie das
sunversiegbar” hat sprechen lassen, wenn er ihnen die
fiisse umfasst hat, sie das ,svadha” hat sagen lassen,
sie aufgerichtet hat, gnidig gestimmt hat, von 1. nach
r. umwandelt hat, sie um erlaubniss fir den tber-
rest gebeten hat, und auf dem gleiche wege, wie er
gekommen, wieder gegangen ist, meldet er ihnen den
tberrest an; so wie sie sagen, soll er damit verfahren;
wenn er sich nun von ihnen verabschiedet hat, opfert
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er von den speiseiberresten drei spenden
mit den mantras: ,was meine mutter
gefehlt... dén samen moge der vater..

svaha"; ,was meine grossmutter gefehlt...
dén samen moge der grossvater..., svaha";
was meine urgrossmutter... dén samen
moége der urgrossvater... svaha” (P, PSY);
streut er sudlich vom feuer darbhagréiser, mit den spit-
zen nach Siiden und auf diese legt er klosse hin, die
von den tiberresten verfertigt sind, mit den worten:
sden vitern svadha namah"; ,den grossvitern svadha
namah” (ete. wie die friiher gemachten vierundzwanzig
spenden bheim agnaukarana, also auch vierundzwanzig
klosse, aber ohne den zuruf svaha)?). An den dar-
bhahalmen wischt er das fett ab mit den
spriichen: ,Die unvolltragenen kinder in
unserer familie, deren antheil das blut ist?),

1) PC hat die drei ahutis nach dem pindadanam.

2) In PS und P werden nur drei pindas vorgeschrieben und zwar mit
-diesen spriichen (vgl. Nar. ad Agv. grhs. 2. 5. 8): efatte tatdsau ye te
matamaha ye lo Gcaryd ye te guravo ye te sakhayo ye te jRatayo ye
te "mityd ye te "ntevisinas tebhyagea tabhyagea svadhd namalk, u.s. w.;
die worte ye te mat@mah@ u.s. w. sind gleichwerthig mit dem gewohn-
lichen: ye ca tvam anu aus anderen ¢akhas. — Vergleicht man die man-
tras, welche Bhar. und Ap. beim pindageben vorschreiben, und den damit
nahe verwandten von Hir. beim umgiessen verwendeten, so ist ein grosser
unterschied merkbar. Aber auch den Baudliayaniyas sind diese mantras
bekannt: im upavasatha welches einen theil vom agnyadheya bildet (crs.
L. 0. fol. 13), werden auch die Viter verehrt, und hier findet man diese
mantras: »Dies dir, vater (resp. gross-, urgrossvater) N.N., und denen
welche mit dir und mit welchen du dort bist; hier, o vater (gross-, ur-
grossvater), hast du unversiegbare manenspeise; so gross wie die erde (der
luftraum, der himmel), so gross ist dein mass; von diesem mass ist auch
die svadha die ich hier dir gebe; mit der erde (resp. dem luftraum; dem
himmel) bist du (speise!) gemessen; gehe meinem vater (grossvater, ur-
grossvater) niemals aus.” Den text dieser drei mantras giebt Beilage XII.

3) Offenbar sind auch diese mantras aus dem upavasatha heriiberge-
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welche um uns sitzen, denen svaja, svadha,
namah! mdégen sie sich sittigen, mogen sie
sich ergotzen”; ,die ausgestossenen in unse-
rer familie, die nicht verbrannten und die
verbrannten, und die iibelth&ter, denen svajs,
svadha u 8. w.”; ,die knaben und die weiber
in unserer familie, die uns unbekannten,
welche ausgestossen worden sind, denen
svaja, w.s.w.” (PS, P). Dann giesst er fur diese
(soeben genannten personen) waschwasser
aus mit den zwei sprichen: ,die welche ge-
meinsam"” und: ,die welche verwandt” (PS)7"),
und nachdem den viétern, grossvitern und
urgrossvétern in der weise des Klossevéater-
opfers jetzt anch salbe und kleider gegeben
sind (P), umgiesst er die klosse dreimal linkshin mit
waschwasser: ,ihr labung bringenden, ihr ambrosia
schmalz honig mileh siissigkeit berauschendes bringenden
(gewdsser), seiet manengetriink, sittiget meine Viter ?).
»outtiget euch”; ,sittiget euch”; ,siittiget euch”. Der
rest, vom hersagen der Jaya-spriiche *) bis zum geben
der kuh als opferlohn ist bekannt. Die kl6sse soll
erden krahen vorwerfen oder einer kuh oder
ziege geben*). (P)

nommen: dort hat das aspgbhéigiih berechtigung, weil mit diesen mantras
das blut der getddteten kuh ausgegossen wird. Hier dagegen wird das
fett von den hinden abgewischt und das, obwohl (nach dem aitakaritual)
eine kuh geschlachtet worden ist. Wohl ein weiterer beweis dafur, dass
das masicraddha, welches PS und P beschreiben, ohne kuh und folglich
ohne a$takahoma geschieht.

1) TB. II. 6. 8. 4 sq. Nach P werden diese beiden spriiche spater ge-
braucht, bei der reinigung der pindaschiisseln.

2) V8. 1L 34. 3) TS, 1L 4, 4 1.

4) vgl. Baudh. dhg. II. 14. 9.
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Abhyudayika- und Ekoddistagraddha ).

»Das monatliche Craddha ist eine feier dem Astaka-
opfer #hnlich; es ist friher erklirt worden. Nunmehr
bei Abhyudayikacraddhas ist das verfahren rechtshin,
man ist opfermissig behéingt, die griser sind mit den
spitzen nach Osten zu legen, brahmanas in gerader
anzahl (sind zu speisen), was man (sonst) mit sesam
verrichtet, dazu gebraucht man hier gerste, gespren-
kelte (d.i. mit saurer milch gemischte) butter ist das
opfermateriell, das wasser (arghya) muss angenommen
werden in einem gefiss mit upayama *) mit den wor-
ten: ,die frohgesichtigen Viter mégen gnidig gesinnt
sein”, so auch das ausgiessen; das agnaukarana findet
statt mit dem spruch: ,den frohgesichtigen Vitern,
svaha!”, das zuweisen (=geben der klosse) geschieht
auf mit kuhurin beschmierten *) stellen und auf grisern,
deren spitzen ostwirts gekehrt sind; mit gesprenkelter
butter verrichtet man die darauffolgende spende; alles
ist je zweimal zu verrichten.

Bei Ekoddistacraddhas fallen hinweg das agnaukamna ,
das hersagen (der texte wihrend des essens), das vor-
opfer (=agnimukha?*)), das gottercraddha, der weih-
rauch, die lampe, die worte ,svadha namal’’; es ist
hier auch kein kuchen. — Wenn alles zubereitet und
zusammengebracht worden ist, als er brahmanas in
ungerader anzahl, die ihre hénde und fiisse wohl ge-
reinigt haben, den mund hat sptilen lassen, und sie

1) vgl. den text Beilage IV,

92) sopayama auch in einem citat bei Hem. s. 1551, 3.

3) parisamihedu ist ohne zweifel verdorben; es muss ein adj. sein.
‘Wabhrscheinlich stand im texte upaliptesu oder etwas derartiges. Vgl.
Hem. s. 1556. 12.

4) Die Paddhati, welche auch diese momente aufzihlt, hat hier statt
na purvam: na plrvedyur nimontraRom.
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auf verfertigten, mit darbha versehenen sesseln hat
platz nehmen lassen, soll er, von allem einmal ab-
stechend und einmal schmalzend, auf kohlen mit asche
vermischt, die er nach Stden aus dem fener geschoben
hat, opfern: ,dem Preta N.N. und dem Yama , svaha'!
Damit ist geopfert und zugleich nicht geopfert ). ,Sttti-
gung dem N.N.”, mit diesen worten das annehmen des
wassers (arghya) und das ausgiessen, Mit: ,den N.N.
mége es erreichen” die zuweisung (der speise und des
Kklosses); auf acayas wird der kloss gegeben; das waschen
(des Kklosses) geschieht mit: ,séttige dich”; mit: ,sit-
tigung sei” das entlassen (der brahmanas); ,es sei séit-
tigung”, so antworten die anderen.

Vom zweiten tag des todes an bis zum zehnten muss .
jeden tag die zahl der brahmanas (die gespeist werden)
um eins grosser werden. Dann muss das ,neu(craddha)”
aufhéren; am elften tage*) muss das (erste) Craddha
stattfinden, nach drei halbmonaten das zweite; withrend
elf monate verrichtet man in ununterbrochener folge
je eins; tiber den zwoélften monat geht man nicht hinaus.
Nach einem jahre das sapindikarana, bei welchem sich
wohl finden das agnaukarana, das hersagen, das vor-
opfer, das gottergraddha, der weihrauch, die lampe,
die worte svadha namah , der kuchen. Hieritber sagt man:

»Bel ekoddista- und neugraddhas wird kein agnau-
karana verlangt, kein hersagen und kein voropfer halte
man; die heilige silbe und ebenso das wort svadha ge-
brauche man nicht; nach einem jahre gelangt der ver-
storbene zum pitr-sein.”

Damit sind diese beiden anukrti’s (unterarten des
astakagraddha) erklart.

1) vgl. Apast. dh, s. 1L 15, 17.
2) oder am zwdlften nach Baudh. dhg. I. 11. 25.
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»Am elften tage, am dritten pak$a (halbmonat), am
sechsten monat, die (zw6lf) monatlichen und das jihr-
liche , diese sechszehn ekoddi$tas hat man zu verrichten.”

Sapindikarana.

Beim ritus des sapingikarana nach den Baudhi@yana-
texten thut sich etwas merkwiirdiges vor. Diese ceremonie
ist im eigentlichen smartasttra nicht behandelt, sondern
ausfithrlich in den spiteren texten (grhyapaddhati, oder
pariciSta ?), welche dem siitra angehéingt sind.

Nachdem hier im zwanzigsten adhyaya des vierten
pra¢na in extenso vom ekoddista gehandelt worden ist,
wird auch das sapindikarana ausfithrlich beschrieben:
wie zwei verschiedene stellen am boden zu bereiten
sind, eine nach Norden, auf welcher ein ekoddista-, und
eine nach Stden, auf welcher ein masi¢raddha zu ver-
richten sei. Nachdem er von den beiden (raddhas wech-
selweise his zum klossegeben (inclus.) gemacht hat,
giesst er das arghyagefiiss des Preta in die geftisse der
Viter aus, mit den madhumatversen (TS. IV. 2. 9. 3)
und den zwei (so!): ,kommet zusammen” (TB. IL 4.
4. 4). Den kloss des Preta lege er auf die klgsse der
Viter mit den zwei versen: ,gleich ist das wort” und:
»gleich ist euer vorhaben” (TB. IL 4. 4. 4, sq). Danach
bezeigt er seine verehrung mit den zwei: ,die welche ge-
meinsam” und : , die welche verwandt” (TB. II. 6. 3. 4,sq).
Jetzt folgt in der Buhler'schen hs. eine abermalige
beschreibung des sapindikarana, welche merkwiirdiger-
weise fast wortlich mit dem sapindikarana des Bharad-
vajagrhyasiitra tibereinstimmt (die beiden texte findet
man in Beil. IV. b und V). Ich meine aber, es sei leicht
zu beweisen, dass der text des Bharadvdja urspring-
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licher ist als der der Baudhayaniyas, und dass der
Baudh@yaniyatext eine umarbeitung und erweiterung
jénes textes ist. Nach dem Baudh. text nl. soll der
kloss des Preta auf die klosse der Viter gelegt werden
mit den (drei) madhumatversen und den zwei (dvabhyam):
samgacchadhvam. Es giebt aber nur éin samgacchadhvam!
Das Bharadv. s. gebraucht das wort asisicet, der Baudh.
text: ninayet; spiter deuten aber die beiden texte
auf diese bandlung zurtick mit dem worte: asecanena,
asificet, nicht ninayet ist hier also urspriinglich. Ferner
schliessen beide texte: ,durch das ausgiessen ist auch
der kloss erklart”, d.h. dasselbe was mit dem arghya-
wasser geschehen ist, soll auch unter anwendung der
gleichen mantras mit dem kloss gemacht werden. Und
zuvor hat der Baudh. text eine verschiedene behand-
lung des wassers und des klosses gegeben! Dass die
handlung der Baudhayaniyas mit dem kloss sp#ter hin-
zugefiigt worden ist , beweist auch jenes dvabhyam, wo von
den madhumatversen und samgacchadhvam die rede war.

Aus dem bemerkten folgt, meine ich, dass die Bau-
dhayaniyas ihren sapindikaranaritus von den Bharad-
vajas entlehnt haben, indem sie darin viele &nderungen
machten, so dass sie jetzt einen eigenen ritus aufweisen
konnten. Die spuren der entlehnung sind aber fir uns
noch deutlich wahrnehmbar.

Vyddhicraddha.

Nach der im eigentlichen siitra gegebenen kurzen
darstellung des Vrddhi- oder Abhyudayikagraddha wird
in den parigistatexten derselbe gegenstand ausfithrlich
behandelt. Obschon ihrer gestalt nach ziemlich jung,
enthiilt diese darstellung doch manchen alterthiimlichen
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zug, wie . a. aus einer vergleichung mit dem Bharadv.
grhs. (III. 16 nandi¢raddha) hervorgeht. Den text dieses
Vrddhigraddha giebt Beilage IV. c.

»Jetzt das Craddha, wobei die frohgesichtigen (Viiter)
verehrt werden. Erst ladet er zwei brahmanas ein und
wenigstens vier?) fur die Viter. Wenn er diesen nach
vermdgen mit bartscheeren, salben und baden aufge-
wartet hat, schiirt er das feuer an und umstreut es;
wenn'er die butter geschmolzen , ausgereinigt, und mit
saurer milch vermischt hat, und den 16ffel gereinigt ,
ldsst er die fiir die Allgotter geladenen zwei brahmanas
niedersitzen, schmiickt sie, weist ihnen (das mus) zu
und setzt das mit zwei reinigern versehene gersten-
wasser hin, in welches er blumen, frichte und unge-
schrotene kérner gemischt hat. Auf die stellen, wo ge-
speist wird, und die sessel streut er gerste und kiese
und ldsst die fiir die Véater geladenen brahmanas nie-
dersitzen. In ihre mit einem reiniger versehenen hinde
giesst er mit den worten: ,die frohgesichtigen Viter
mogen gnidig gesinnt sein” vermittelst einer anderen
schale, es umriihrend ?), zweimal gerstenwasser; wenn
er es (das gerstenwasser) in derselben weise gegeben hat,
nachdem sie geschmiickt worden sind, und wenn er die
erlaubniss zum agnaukarana bekommen hat, begiesst
er (das zum agnauk. bestimmte havi§) mit schmalz
und tupft mit dem sruvaldffel von der gesprenkelten
butter, mit den worten: ,den frohgesichtigen Vitern,
svaha"! Die speise, die er mit einem unter- und auf-
guss in die schiisseln geschopft hat, und mit gespren-
kelter butter vermischt hat, stellt er auf gréiser hin,

1) durch gesperrten druck hebe ich hier einige unterscheidungspunkte
vom masicraddha hervor. '
2) lesung.und deutung unsicher.
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und tiberdeckt dieselben mit gréisern; in den spruch: ,die
Erde ist deine schiissel”, fiigt er vor ,Vitern” das wort
,frohgesichtigen” ein. Wenn er (das gefiiss) berithrt und fiir
die brahmanas je zweimal einen unterguss gemacht
und von der bertihrten speise je zweimal abgestochen, und
je zweimal einen aufguss gemacht hat , soll er sie nach ge-
buhr speisen. Die Véterlieder sind nicht herznsagen ; wenn
er aber die svadhavat genannten spriiche (TB. 1. 3. 10. 2)
recitiert hat, und sie mit dem essen fertig sind und den
mund gespiilt haben, streut er auf eine stelle, die
(mit kuhmist) bestrichen worden ist, mit saurer
milch bereitetes mus hin; das umgiesst er zweimal
nach rechtshin mit spillwasser und wenn er (den brah-
manas) wie oben gerstenwasser dargereicht und opferlohn
gegeben , wenn er sie hat sagen lassen: ,mdgen die froh-
gesichtigen Viater gnidig gesinnt sein” *) und ihnen seine
verehrung bezeugt hat, sagt er, indem er das rechte
knie beugt, das linke aufrichtet, anstatt ,svadha”
(des masi¢raddha) die worte: ida devahwr (TS. I1L 3. 2.
2) her; am schluss des kapitels fiigt er die worte : ,mogen
die frohgesichtigen Viter gnidig gesinnt sein”, ein,und
giesst das wasser aus®). Nachdem er die brahmanas
aufgerichtet hat, sie geneigt gemacht hat, und von
rechts nach links umwandelt hat, sie um erlaub-
niss fiir den tberrest gebeten hat, entlisst er die gott-
heit (d. h. die die Viter und AllgStter reprisentierenden
brahmanas)., Stidlich vom feuer (giebt er) auf grisern,
deren spitzen nach Osten gekehrt sind (die klosse):

1) statt des: »den vitern, grossvitern w.s, w. sei dies unversiegbar”
(aksayam astw) des masicraddha,

2) vgl. Baudh. grhs. fol. 49.b: svadhaivaisohta bhavati.

An noch einer anderen stelle wird im Baudh. grhs. das nandigraddha
behandelt: I 1. (fol. 2.a. 5): (plrvedyur eva) vyddhiplirtesu yugman
brakmantn bhojayet pradaksinam upacrah w.s.w.
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»den frohgesichtigen Véatern, svaha"! Dann umgiesst
er (die klosse) rechtshin mit dem spruch: ,die
labung bringenden w.s.w."

2. Nach den Bharadvajins,

Fur die zweite schule der TaittirTyas, die schule des
Bharadvaja, verfige ich iber zwei handschriften des
grhyasiitra, eine Devandgarths. (D) und eine Grantha-
handschr. (G), beide im besitz des Indischen Instituts in
Wien. Ausser dem blossen text, welchen die Granthahs.
erst giebt, findet man in dieser hs. keine geringe hilfe
zum richtigen versténdniss der ritualien sowohl wie zur
herstellung des textes in dem commentar; von jedem
kapitel wird erst ein ausfiihrlicher commentar gegeben
und dann mit den worten: asya prayogah anfangend
eine mehr oder weniger ausfthrliche paddhati des be-
handelten gegenstandes, Die Granthahs. ist gerade fuir
das Qraddha wm so wichtiger, als sich in ihr die grosse
liicke, welche D gerade an einer der wichtigsten stellen
aufzeigh, nicht findet. Das dharmasiitra hat dem ver-
fasser der paddhati auch vorgelegen; ob es jetzt noch
besteht, habe ich nicht erfahren kénnen. Es scheint
mir ziemlich sicher, dass zwischen grhya- und dhar-
masiitra ein dhnliches verh#éltniss besteht wie zwischen
den gleichen werken der anderen Taittiriyas, d. h. dass
sie sich gegenseitig erganzen; so deutet yathopadegam in
grhs, 1IL. 16 wohl auf eine vorschrift im dharmastra.
Der India Office Library besitzt auch eine sich Bharad-
vaja-antyesti-paddbati nennende handschrift (n° 482),
die aber fiir den ritus der Bharadvajins wenig aufkli-
rung gibt, weil hier fast tiberall dem ritus des Apastamba,,
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nicht dem des Bharadvaja gefolgt wird. Ich zweifle
daher an der echtheit dieses textes.

Im folgenden versuche ich eine tibersetzung der Qrad-
dbakapitel (text in Beil. V), indem ich ans der paddhati
das hauptsiichlichste in gesperrtem druck hinzufiige.

Am neumondstage nachmittags (verrichte man) das mo-
natliche Graddha oder an den ungeraden tagen der zwei-
ten monatshilfte. Wenn er am tage vorher zwei
brabmanas fur die Allgotter und drei fir
die Vater, oder einen fiir jede gruppe ein-
geladen hat, mit den worten: ,morgen werde
ich das masi¢graddha abhalten; da lade ich
sie fir die Allgotter (resp. fir die Vater)”;
nachdem er am néchsten tage nach verrich-
tung des frihopfers speise fir die Viter hat fertig
gemacht, l4sst er die eingeladenen brahmanas
rufen und wiederhole den sankalpa, welchen
er schliesst mit den worten: ,treten sie
ndher"; ihre antwort lautet: ,om, ich will
néher treten”. Zuvor hat er die brahmanas
niedersitzen lassen und zwar die firs Got-
ter¢raddha geladenen mit dem gesicht nach
Osten auf geraden halmen, die fir das Vi-
tergraddha geladenen nach Norden auf dop-
pelt gefalteten halmen. Dann folgt die fuss-
waschung tber gruben (avai), und endlich
nehmen sowohl die geladenen als der ¢rad-
dhaverrichter ein bad. Wenn dieser letztere
endlich die gewdhnliche mittagsandacht
und das Vaigvadevaopfer vollzogen hat,
werden die geladenen zur stelle des Craddha
gerufen und wie friher werden ihnen sitze

(A

g



42 Qraddha nach den Bharadvajins.

dargereicht und zwar den gétterbrahmanas
westlich, den vidterbrahmanas sidlich von
der stelle, wo nachher das feuer angebracht
werden soll. Jetzt wird auf grisern ein me-
tallenes oder irdenes gefiss fertig gesetzt,
daritber werden zwei reiniger mit den spit-
zen nach Osten gelegt und das gefiiss selbst,
mit wohlriechendem wasser gefiullt, auf
eine mit gerste bestreute stelle zwischen
gotterbrahmanas und feuerstelle hinge-
setzt. So auch fir die Viter, mit diesem un-
terschied: es sind drei gefédsse, auf jedes
wird éin reiniger gelegt mit der spitze nach
Stiden, und die gefdsse werden hingesetzt
zwischen feuerstelle und vaterbrahmanas
auf stellen mit kiese und sesam bestreut.
Jetzt nimmt der Qraddhaverrichter mit
einem andern gefiss wasser aus dem arghya-
gefiisse, dessen reiniger er zuvor in die hénde
der brahmanas gelegt hat, und, nachdem er
erst ein wenig anderes wasser in ihre hénde
gegeben, giesst er das ehrenwasser in die
hande, indem er sagt: ,Allgdotter hier habt
ihr ehrenwasser” (idam vorghyam) und: ,Vater,
hier hast du ehrenwasser” (pitar idam terghyam).
So auch fiur die beiden anderen. Es folgt die
verehrung der brahmanas mit wohlgeriichen,
blumen u.s.w. Dann fragt er: ,soll herausge-
schopft und im feuer geopfert werden”?') und
wenn er zustimmende antwort bekommen,
thut er von der fiir die Viter bestimmten
speise etwas in ein anderes geféiss; wenn er die

1) vgl. Apast, dh. s. II. 17. 48 und Baudh. oben s, 27.
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opferschnur unter die linke schulter gehingt hat und
brennholz zum feuer gelegt, umstreut er dasselbe mit
grisern, deren spitzen nach S.0. gerichtet sind, und
fiahrt, mit dem angesicht nach der zwischengegend,
S. 0., gerichtet, die Vater herbei mit den sprichen:
»kommet, o Viter.....von hundert jahren” (wie Baudh.
oben s. 26); ,kommet, o grossviter und urgrossviter,
mit denen, welche mit euch sind, die ihr in das Leben
eingegangen seid, die ihr wahre gefihrten seid, die
ihr nicht schidiget; mogen zu unserem ruf unsere Viter
herkommen; kommet hier, o Viter, die opferspeise zu
essen” '), Nach derselben himmelsgegend (d. h. dem 8. 0.)
giesst er wasser aus mit dem mantra: ,ihr gottlichen
gewdsser, schaffet her (das feuer); mogen die Viter
dieses opfer gern von uns annehmen; die, welche monat
far monat diese labung geniessen, die mdgen uns lanter.
ménnliche kinder ertheilen”?), Jetzt erst finden

1) Dieser mantra, welcher in keinem der anderen ¢raddhakalpas sich
findet, ist dennoch alt und wird schon von Baudhayana gebraucht beim
avihana anlisslich des agnyadheyasyopavasatha. Dort (¢rs. MS. I 0. fol.
12. b)) lautet es, zum theil verdorben: udiran@ tha santu nah somyil
pilamahah prapit@mahgctnugaih soha | asumgamal satyayujo vrkasa
@ no suhavaptu (sic) pitaro dyfgamontu eha gacchate pitaro havise
attave asmin yajite barhisyinisadya mavirah pramayunag.

2) vgl. Hir. grhs. II. 10. 6. Der mantra scheint mir eine entstellung
von AS. XVIL 4. 40, wo das metrom in ordnung ist (n.b. niyacchan).
In allen ist wohl masinain herzustellen. Die Taittiriyas nehmen hier pro
Mputa offenbar im sinne von: »herschaffen”, wahrend es doch eigentlich
vhinschaffen” bedeutet. Allem anschein nach haben die Caunakins nicht
nur die urspriingliche lesart, sondern auch die urspriingliche verwendung
des mantra bewahrt; das Kaugikasiitra wenigstens gebraucht es nach dem
darreichen der klosse (im p.p.y.) indem es (88. 23) vorschreibt: »mit
XVIIL 4. 40 besprengt er das feuer mit wasser”. Hier sind handlung
und mantra in vollkommenster ibereinstimmung, wihrend in der ver-
wendung der Taiti. das metrum in unordnung ist und zweitens pra hinuta
(egnim) mit der bandlung in widerspruch steht.
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die gewdhnlichen préparative zum op-
fer platz: das herstellen der gefisse,
das besprengen, das giessen der butter
iiberdieopferspeise m.s.w.; wennerdann mit
dem spruch: ,o Aditi, stimme gnadig
zu" ) das feuer umgossen , opferter die folgenden
schmalzspenden: ,mittelst der gewtisser, welche
im Osten" (1); ,mittelst der berge, der grossen erde”
(2); ,mittelst der jahreszeiten" (3); ,das kérperglied
welches euch" (4)%). Jetzt, indem er mit dem
sruval6ffel eine unterlage indem dar-
viloffel macht®), opfert er von der speise die
folgenden *) spenden: ,dem Agni der Véiter, svaha'!
»dem Soma der Viter, svaha"! ,dem Yama der Angi-
rasen und der Viter, svaba! svadha namah den Vitern
svaha"! (schliesslich auch eine spende:) ,dem Agni,
fihrer der manenspeise, vollender des opfers, svadha
namah den Véatern sviha’! Jetzt fuhre er in
ndrdlicher richtung mit asche vermischte
kohlen aus (dem feuer) und opfere darauf
von dem zur opfergabe nicht®) geeig-
neten reiss, mit dem ruf: ,svaha”! Dar-

1) TS. IL. 3. 1. 2, vgl. Gobh. L. 3. 1.

2) Alle mantras wie Baudh. s. 28, nur schliesst Bhar. die ersten drei
jedesmal mit: »dem N. N. svadha”; den letzten mantra mit: »svadhd
namah pitzbhyalh . svaha. :

3) sruvena darvyom upastiryo, comm,

4) Dem commentar zufolge sind die spenden, die an sviftakrt nicht
mitgerechnet, vier an der zahl. Ich glaube aber, dass er sich irrt: dasses
nur drei sind, und dass die worte svadh@ namah pitrbhyah sviha nicht
eine neue ahuti bezeichnen, sondern den drei vorigen angehingt werden,
um ihre bezichung zu den Vitern hervortreten zn lassen. So werden auch
im ajtak@opfer (Bharadv. grhs. 1L 15, 16) jedem auf die AStakd beziig-
lichen mantira dieselben worte angehiingt,

5) vgl. Apast. unten; zwar hat Bhar. (comm. und paddh.) Zavisyam,
ich habe aber im hinblick auf Apast, gemeint, das ahavisyom zu lesen sei,
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auf folgt die prayagcitta-spende und
die mit den grossen worten; dann umgiesse
er ndrdlich mit dem spruche: ,0 Aditi,
du hast gnéddig zugestimmt”?) und lege
giidlich *) eine handvoll gras nieder; auf dieses gras
giesst er drei handvoll wasser in sudlicher richtung
nieder, mit den worten: ,N.N., wasche dich”, fir den
vater; ,N.N., wasche dich"”, fiir den grossvater; ,N. N.,
wasche dich”, fur den urgrossvater. Hier ist (statt N. N.)
der name zu gebrauchen. Jetzt macht er von
der dazu bestimmten speise, indem er
etwas ubrig liasst fdar den spédter von
ihm selbst zu verzehrenden mundvoll,
und indem er von dem rest des agnau-
karana etwas hinzufugt, drei kldsse.
Mit abgewandter hand lege er auf die gréser, so dass
die reihe im Stiden abschliesst, die drei kidsse nieder
mit den (drei) spriichen: ,dir, o vater (resp. grossvater,
urgrossvater) N. N. diese mit honig und wasser wohl
versehene speise; so gross wie Agni und die Erde (Vayu
und der Luftraum, Aditya und der Himmel), so gross
ist das mass derselben, so gross gebe ich dir dies mass.
Wie Agni (Vayu, Aditya) unverginglich unerschopflich,
so unvergingliche unerschopfliche svadha mdége mir dem
vater (grossvater, urgrossvater) sein. Lebe du auf ewig
von der svadhd mit diesen zusammen, mit welchen du
dort bist, und welche mit dir.” Mit dem spruch: ,ge-
niesset hier, o Véter, ein jeder euren antheil”, wendet
er sich ab und bleibt so sitzen, bis die klosse abgekiihlt
sind. Ist die hitze vortiber, so kehrt er sich wieder um

1) adite noamamsthich vgl. note 1. 5. 44.

2) d. h. sadlich von der slelle wo die arghyagefisse niedergesetzt worden
sind, also zwischen den viterbrEhmanas und diesen gefissen, die sich
ihrerseits wieder stidlich vom feuer befinden,
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oder auch wenn die hitze noch nicht voriiber ist. Das
sich wieder umkehren geschieht mit: ,es freuten sich
die Viter, die freunde des Soma’. Darauf stellt er sich
betend vor die klosse mit den verbeugungen, indem
er die worte von: ,verbeugung, o Vater, eurem saft”
bis: ,von diesen mdge ich der tiichtigste sein” (oben s. 9),
hersagt. Wenn er das geftiss, (in welchem die kldsse ge-
wesen sind), umgespiilt und (mit wasser) gefiillt hat,
umgiesst er nach links hin die kldsse dreimal mit dem
spruche): ,dieses s6hne und enkel sittigende siisse wasser,
welches svadhd und ambrosia den Vitern traufeln lisst,
das gottliche wasser moégen die beiden (gruppen der
viter und mitter !)) sdttigen. Die labung bringenden,
mileh ‘wasser schmalz saft stssigkeit berauschendes brin-
genden, diese wasserreichen rotangreichen mit vielen
schonen badeorten versehenen stréme mogen in jener
welt euch zustromen. Reich an labung und milch seiet
svadha mit honig und schmalz und sittiget meine
Viter” ?). Dann geht er, ohne umzublicken (comm.: ohne
nach den klossen umszublicken, geht er zur stelle, wo
die speise gekocht worden ist). Jetzt bertbrt er die
speise mit den (drei) sprichen: ,die Erde ist deine schiis-
" sel u.s. w." wie Baudh., oben s. 80, aber statt: ,mogest
du den vitern u.s. w.” sagt der Bharadvajin: ,mogest
du diesen niemals versiegen, jenseits, in jener welt.
Die Erde (resp. der Luftraum, der Himmel) ist dein
gebiet, Agni (Vayu, Aditya) dein zuschauer (zuhorer,

1) ubhay@ms deutet doch wohl nichts anderes an als: »viter und
miitter”, Denselben spruch gebrauchen auch Ap. und Hir,, und das, ob-
schon weder Bharadv. noch Hir. die verehrung der gattinnen vorschreibt.
Hochstwahrscheinlich ist der spruch von den Caunakins oder Paippaladas
heriibergenommen, welche nicht nur die Véter, sondern auch die gat-
tinnen zu sittigen pflegen (vgl. AS. XVIIL 4. 39).

2) Anfang und schluss = VS. 1L 34.
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verkiindiger). Der Rgveda (Yajurveda, Samaveda) ist
deine grosse” '), Dann wartet er die brahma-
nas mit speisen auf, nachdem er auch
sie die speise hat bertithren lassen mit
der Vignu-rk?. Wahrend sie essen sagt
er die Gayatri und dreimal ,stss”, und
den spruch: ,siehabengegessenund sich
gefreuet”®. In dernéhe des (arghya-?) gefés-
ses der Vater legt er von den tberresten
einen kloss nieder mit dem spruch: ,die
welche vom feuer verbrannt” ws w, wie
Baudh. oben s.31,und wenn die brihmanas
sich den mund gesptilt und er nach ver-
mogen opferlohn gegeben, umwandle er
sie von links nach rechts und frage um
erlaubniss furdenrest mit den worten:
»was soll mit dem rest geschehen”? ,ge-
niesse ihn mit deinen lieben”, antwor-
ten jene. Es hat jetzt das fragen der
segenswinsche statt: ,mégen die geber
unter uns” ws w.,, endlich entlisst er
die brahmanas, erst die fiur die Viater,
dann die fir die Gotter geladenen, und
begleitet sie bis zur thiire. Wenn er das zu-
getheilte (=die klosse, comm.) und das wassergefiss
(mit welchem das.ehrenwasser gegeben worden ist,
comm.) genommen hat, geht er in s, 6. richtung und
schiebt das zugetheilte (=die klosse) mit dem wasser-
gefass hin*). Mit dem spruche: ,gehet hin, o Vater, ihr

1) vgl. die anderen Tailt. und Baudh. dhe. 1L 14. 12,

2) TS, L 2. 13. 1. 3) TS. L. & 5. 2.

4) In dieser stelle hin ich dem comm. und paddhati gefolgt, vgl. die
anmerk. zur stelle, Beil. VI. Dass ich aber diese schwierige stelle begriffen
habe, werde ich nicht behaupten,

e
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freunde des Soma, auf den geheimnissvollen uralten

- pfaden und kommet nach einem monat wieder zu un-
“serem hause, um im reichen besitz von kindern und
sohnen, die opferspeise zu essen”?). Nachdem er von
allen speisetiberresten etwas zusammengenommen hat,
soll er etwas davon geniessen mit den worten: ,diese
speise. .. (); sie sei uns mit den gottern (%) zur ambrosia;
in den hauch opfere ich dich, ambrosia, svaha’!

3. Nach den Apastambiyas.

Von keiner ¢akha steht das material so vollstéindig

. zu gebote als von den Apastambiyas: samhita, brah-

mana, kalpastitra liegen in sorgfiltigen ausgaben vor
(¢rautasttra, ed. Garbe; grhyasitra, ed. Winternitz;
dharmasttra, ed. Biihler); tiberdies bestehen auch
Apastamba-dharmagastras oder smytis, und endlich stand
mir eine ausfiihrliche paddhati aus der handschriften-
sammlung der India Office Library zu dienste, der
Pakayajfiaprayoga des Cambhubhatta (n® 468).

Zuerst einige worte tiber die smrtis oder dharma-
¢astras, welche unter dem namen des Apastamba gehen.
Diejenige smyti, welche im Dharmagastrasangraha vol.
L s. 567 verodffentlicht ist, ist die tber prayaccitta han-
delnde aus zehn adhyaya bestehende, welche auch noch
vorliegt in den hss. 2489, 723, 69 (Colebr.) des India
Office. Diese schrift ist also fiir unseren zweck ohne
wichtigkeit. Durch die freundlichkeit des Herrn Dr,
Rost bekam ich aber noch eine andere, so weit mir be-
kannt, noch nirgends beschriebene Apastambasmyti zu

1) vgl. A8, XVIIL. 4, 63 und Hir, grhs. IL 13, 2, unten.
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gesicht '), welche w. a. auch vom Craddha handelt; diese

smrti giebt keine vollstéindige behandlung des Craddhacay

sl

sondern nur ragadeemoueve. Von ihr enthilt die hs. 180 IQT“AL

nur sechs patala (n. b. nicht adhyaya sondern patala,
wie auch die abschnitte der tbrigen sttrawerke des Ap.
genannt werden); nur noch der anfang des siebenten
findet sich vor. Die smrti fingt also an:
~ adhyaimajianasampannam apastamban mahamunim
abhigamya mahatmanam idem Zewr munigvardh
kenopayena bhagavan manudyas siddhim apnuyul
tam upayam samacokSva castranydlocya tatvaial
ernudhvam rayas sarve sarvadharmasandtanam u.s. w.
Die smrti handelt w.a. von: @hnikam, gandadavidhif,
acamanam , dantadhavanavidhil, snanam, marjanam, pra-
nayamal , gayatryakdarani, ¢raddhabhoktur gayatrijapasam-
khya, gayatrijapanantarajapasya mantral, smytiprapetara,
nityatarpanam, bhojanapairazi; und im 6= patala: grad-
dhavidhil, dessen inhalt: brahmananimantranam , varjoniya-
brahmanal; nimantranayogyabrahmanah ; mandalalakdanah ;
padaprak3alanam,; acamananiyamal,; parivedanaprakaral ;
graddhabhoktyniyamad.

1) N° 1 der iiberaus wichtigen sammlung von 28 smrtis (Telugu-hs),
numerirt 180 und von Burnell herkémmlich. Ich lasse diese gelegenheit
nicht voriibergehen, ohne den inhalt kurz anzugeben. Apastamba (12
foll.); Brhaspati (1 fol.); Vyasa (2 fol.) = Laghuvyasa des D.8.; Catatapa
(= 1362 des Catal. L. 0.5 nur die ersten 7 adhy.); Cafikha ; Devala (= Colebr.
67, 1. 0.); Pulastya (1 fol.); Buddha (=L O. Cat. 1323); Likhita (1% £;
= D.8. II. 375); Gautama (11 fol.; vollig verschieden von dem von Stenzler
herausgeg. dharmagastra; es ist in gloka); Bharadvaja (¢loka); Purvan-
girasasmyrti (20 fol.); Uttarangirasasmrti (15 f.; beide nirgends beschrie-
ben?); Yama (2 f.); Dakda (1 £); Atri (3 f.); Harita (2f. = Laghubarita);
Uganas (4 f. = D.S. L s. 501, nur bis zur halfte des Sten adhy. = Mack.
Coll. n° 130. 3, L 0.); Samvarta (7 fol. = D.8.); Likhita (3 f.; verschie-
den von der frither gegebenen); Kanvasmrti: Visnu (2 adhy.); Pardcara
(=D8. IL s. 1); Yajiavalkya (7 f.); Kapila (13 £); Vigvamitra (13 £);
Lohita (7 £.); VasiStha (8 foll.).

4
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Dass diese smrti der ¢akha des Apastamba zugehore,
und sich im ritus an Apastambas kalpasiitra anschliesse ,
ist, wie ich meine, unschwer zu beweisen. Zuerst erhellt
dies aus den mantras, welche nach dem flistern der
gayatri vorgeschrieben sind (patala 4) und die zum theil
nur im Taitt. Aranyaka vorkommen. Geradezu beweisend
sind folgende ¢lokas:

vipran sayam bhojayitva tamgca ') sarvan nimantrayet

bhatvopaviti devarthan pitryarthan apasavyayak *)

gval ¢raddham bhavita tatra bhavato 'ham nimantraye

karaniyal ) prasadagea bhavadbhir dvijasattamal

nivedanamea pirvedyur dvitiyam apare hani

amantranam trtwyamecs trikprayam ) ¢raddham dcaret

Hiermit vergleiche man Ap. dharmasitra II. 17. 11
80q.: parvedyur nivedanam aparedyur dvitiyam trtiyam aman-
tranam trifprayom eke graddham upadiganti und besonders
auch Haradatta ad 11: qval ¢raddham bhavita tatraha-
vangyarthe bhavadbhil prasadal kartavya iti.

So vergleiche man auch:

cucin mantravatas samyay abhyajya snapayet svayam

snatvagatedu viprelu samyog avahya vai pitin. ..
mit dhs. IL 18. 12: gucin mantravatal sarvakriyelu
bhojayet. Auffallend ist auch die tibereinstimmung von
smrti mit paddhati in der beschreibung der mandalas,
iiber welchen die fusse der eingeladenen brahmanas sol-
len gewaschen werden. Leider ist die handschr. 180 zwar
ziemlich gut geschrieben, aber nach einem sehr ver-
dorbenen original, da und dort mit licken. Ausser
dieser smrti muss es jedoch noch eine andere gegeben
haben, die allem anschein nach verloren gegangen ist.
Hemadri wenigstens citiert manchen ¢loka, den ich in

1) HS. tamea. 2) so HS.; zu lesen: wvin?
3) HS: karapiyam. 4) HS. trilhprakso.
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der hs. 180 nicht habe auffinden koénnen; und dass es
eine smrti gegeben habe, in welcher das darca- oder
parvanacraddha beschrieben war fiir diejenigen , die dieses
(raddha nicht fiir eine variation des masigraddha hielten ,
scheint mir aus Cambhubhattas worten: tedam mate
apastambair yathasmytyanudthanam eva karyam za folgen
(Pakayajhapray. fol. 27 D.).

In dem oben genannten Pakayajiiaprayoga némlich
wird ein doppelter ¢raddharitus beschrieben: zuerst das
masigraddha, ,wie es von Sudarganacarya und ande-
ren anerkannt (sammatam) und von Candraciida nieder-
geschrieben ist”, und dann das parvana- oder dar-
¢a¢raddha. Von diesen beiden ist nur das erste (raddha
das echte, der Apastambacikha angehorige, das zweite
unterscheidet sich vom masigraddha durch grdssere ein-
fachheit (z. b. beim agnaukarana, wo die spenden an
die Ahnen fortbleiben), und dann besonders durch die
reihenfolge der handlungen. Einfluss des Katiya- oder
Gobhiliya¢raddha ist hier unverkennbar. Diese darstel-
lung ist also fir die hauptpunkte nicht berticksichtigt
worden, nur wo sie sich dureh grossere ausfiihrlichkeit
unterscheidet, habe ich riicksicht auf sie genommen.

Wie bei den Baudhayaniyas und Bharadvajins gebe
ich auch hier das Qraddha nach dem grhyasitra, dessen
text ich iibersetze; die mantras indessen, welche zu
diesem grhyasiitra in einem absonderlichen kapitel zu-
sammengestellt sind, habe ich in die tbersetzung auf-
genommen, weil man sonst sich unmdglich eine klare vor-
stellung von dem ¢raddharitus machen kénnte. Die grhya-
. darstellung ergfinze ich nach dem dharmasttra (D), der
smrti (S), und der paddhati (P) in gesperrtem druck.

Die zeiten fir das monatliche Craddha sind wie ge-
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lehrt: monat fir monat ist es zu verrichten
in der zweiten monatshilfte; der nachmit-
tag ist am besten geeignet; soauch die letz-
ten tage der dunklen halfte (D), ausgenom-
men der vierzehnte (P). Am vorhergehenden
tage soll derjenige, welcher das Qraddha zu
verrichten gedenkt, in der dem Brahman
geweihten stunde aufstehen, sich baden,
sein haus mit kuhurin reinigen, und éinmal
ohne fleisch speisen (8). Dannsoller, indem er
seinen plan kennbar macht: ,morgen will
ich ein raddha abhalten, dazu lade ich euch
ein” (S), brahmanas einladen, die rein sind, veda-
kundig, die ihm weder nach geburt verwandt sind,
also keinen schwéher oder mutterbruder (P),
noch nach familie, also keinen sapinda oder
samanodaka (P), noch nach veda, also keinen
geistigen lehrer oder schiler w.s. w. (P); eine
ungerade anzahl, wenigstens drei, ladet er fur die
Viter ein (P), mit der schnur tber der rech-
ten schulter (S); drei fiur die Matamahas;
und zwei fiir die Allgotter (P), mit der schnur
tiber der linken schulter (3); auch kann er
einen einzigen brahmana fir alle laden (P).
Auf seinen vortheil soll er bei der einladung nicht bedacht
sein. Dies ist die erste einladung oder ,ankin-
digung” (D). — Am folgenden morgen soll er
die eingeladenen brahmanas in sein haus
fahren, sie begrissen, und nachdem er sie
hat niedersitzen lassen, die einladung wie-
derholen: ,heute will ich w.s. w.” Dies ist die
zweite einladung (dhs. IL 17. 12). Uber einem
viereck, eine spanne gross, nach Norden sich
hinstreckend, auf welches er blumen,
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gerste und zwei grashalme mit den spitzen
ostlich niedergelegt hat, giesst er den fir
die Allg6tter geladenen hrahmanas wasser
tiber die fiisse; eine halbe spanne stdlich
von dem erwihnten viereck macht er einen
kreis, nach Stiden hingestreckt, einen
vitasti gross, belegt mit blumen, sesamkor-
nern, und drei nach Stiden gerichteten gré-
sern; hieriber giebt er den fur die Viter ge-
ladenen brahmanas fusswasser (P, §). Darauf
ldsst er die brabmanas sich baden und badet
selbst. Wenn er dann die mittagliche san-
dhya-begrissung gemacht und das brahmaop-
fer (studium des veda) beendigt, hilt er das
Vaigvadeval). Jetzt fingt erst das eigent-
liche ¢raddha an. Dazu bereitet er das ter-
rain, welches den eingang im Norden haben
muss, umhéngt?), und mit kuhurin bestri-
chen worden ist. An der norddstlichen seite
dieses ¢raddhaterrains stellt er das hius-
liche feuer nieder, sidlich davon ist die
stelle, wo die klésse gegeben werden sollen;
westlich von letzterer bringt er sitze fur
die zwei daivas, und sddlich fir die drei
paitrkas an.

Am nachmittage fiithrt er die brahmanas
zum g¢raddhaterrain und lisst die beiden
vaigvadevas mit dem angesicht nach Osten,
die drei paitrkas mit dem angesicht nach
Norden niedersitzen. Jetzt findet die dritte
einladung statt®). Nachdem er jetzt in der

1) oder er kann es nach dem Craddha verrichten (P).
92) vgl. Hemadri s. 1193, Agv. grbs. II. 5. 2.
3) Nach Sudarganacarya jedoch soll, wie Cambhubhatta berichtet, diese
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n#he der vaicvadevas zwei gefisse gestellt,
und darauf zwei reiniger mit den spitzen
ostwarts gelegt hat, giesst er ohne spruch
oder mit: ,heil uns, ihr géttlichen” (TB. I. 2.
1. 1) wasser hinein, und ohne spruch oder
mit ,du bist gerste”?’), gerste, endlich auch
blumen und wohlgeriiche, die geféisse iiber-
deckt er mit gréisern. In der n#ihe der paity-
kas setzt er drei gefisse, legt darauf drei
doppelt gefaltene kugagréiser mif den spit-
zen stdwérts, giesst wasser hinein wie fri-
her und wirft ohne spruch oder mit ,sesam
bist du”, sesam hinein; auch diese gefédsse
iiberdeckt er. Jetzt fiihrt er,nachdem er dazu
die erlaubniss gefragt und bekommen hat,
die Allgdotter herbei, indem er den spruch:
oihr Allgotter, kommet her” (VS. VIL 34) her-
sagt und zugleieherzeit den brahmana
vomlinken fuss bis zum haupte mit gerste
bestreut; ebenso die Vater mit: ,gern
rufen wir dich”?), indem er sie vom haupte
bis zum rechten fuss mit sesam bestreut.
Dann giesst er das ehrenwasser in die
hinde der brahmanas aus (nachdem er
ihnen zuvor reinigungswasser und die
auf dem gefésse liegenden reiniger in
die hédnde gegeben), mit den worten:
,Allgdtter, hier habt ihr ehrenwasser”;
svater (resp. grossvater, urgrossvater),

3e einladung erst statt finden, nachdem die speise mit dem spruch: »dir,
o vater, diese welle” beriihrt worden ist. )

1) Nicht TS. 1. 3. 6. 1 sondern Baudh. dh.¢. IIL. 6. 5, Vi. 48, 17.

2) Der spruch ist gegeben nicht nach TS, sondern nach VS. oder RS.;
in margine ist aber nidhimahi in hov@mahe corrigirt.
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hier hast du ehrenwasser’ Die tber-
reste giesst er in das gefass des vaters
zusammen, und setzt dasselbe, iberdeckt
von dem reiniger, dener dem brahmana
gegeben hatte, aufrecht nieder mitden
worten: ,den vitern bist du ein sitz".
Die brahmanas, sowohl die fiurdas Got-
tergraddha wie die fir die Viter gela-
denen, werden jetzt mit wohlgertchen,
blumen, lampen, kleidern und schmuck-
sachen beschenkt (P).

»0ll heransgeschépft und im feuer
geopfert werden? fragt er dann die
brahmanas. Und wenn sie es ihm mit den
worten: ,nach wunsch werde herausge-
sch6pft und im feuner geopfert” erlaubt
haben, schépfe er und opfere von der zum
speisen der brahmanas bestimmten speise,
nachdem die iiblichen jedes hausopfer
einleitenden ceremonien vollbracht sind
(P) mit diesen spriichen: ,was meine mutter gefehlt )
.8 W. ....dem N, N. svaha” (1); ,Mittelst der gewiis-
ser, welche stillstehen, welche rinnen, und welche un-
gemolken zusammengepackt stehen, mittelst dieser, der
erndhrerinnen des Alls, scheide ich einen anderen vom
vater. Dem N. N. svaha” (2). ,Was meine grossmutter
gefehlt ... grossvater ... Dem N.N. svaha” (3). ,Mit-
telst der berge.... Dem N.N. svaha” (4). ,Was meine
urgrossmutter gefehlt .... urgrossvater ... Dem N.N.
svaha” (5). ,Mittelst der jahreszeiten... Dem N.N.
svaha” (6). ,Die Vater, welche hier sind und welche

1) Zum text dieser mantras vgl. den ersten excurs unten, zur iber-
setzung oben s. 28.
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nicht hier sind, welche wir kennen und welche wir
nicht kennen, du weisst, O Agni Wesenkenner, wie
viele (yati) es sind, mdgen sie sich gutlich thun an
dem, was mit dieser svadha dargebracht wird. svaha”
(7). Von dem schmalz macht er die folgenden spenden:
,5vaha dem vater” (1); ,dem vater svaha” (2); ,sviha
dem vater” (3); ,dem vater svaha” (4); ,svadha,svaha”
(6); ,dem Agni, fithrer des manenopfers svadha svaha”
(6)1). Oder in umgekehrter folge ®). Nachdem er end-
lich auch die spende an Agni svistakrt ge-
macht hat (vgl. grhs. L 2. 7), fuhre er in nérd-
liche richtung heisse asche aus dem feuer
und opfere darauf stillschweigend (ohne
spruech) von dem nicht zur opfergabe geeig-
neten reiss®). Den rest des geopferten thue
er in die fir die brahmanas bestimmten
speiseschisseln (P). Jetzt berithrt er alles zusammen
(d. h. sowohl den zum opfer als den nicht zum opfer
bestimmten reiss, und die fir die brahmanas bestimmte
speise) mit den sprichen: ,dir, o vater (resp. gross-
vater, urgrossvater), diese welle, die honigreiche, was-
serreiche; so gross wie Agni und die Erde (Vayu und
der Luftraum, Aditya und der Himmel), so gross ist
ihr mass, so gross gebe ich dir dieses mass; wie Agni
(Vayu, Aditya) unvergiinglich unerschépflich, so unver-

1) Die spriiche im Mantrapatha sind in unordnung gerathen. Ich habe
sie nach dem paddbati fol. 22b, vergl. mit Hemadri s. 1359 gegeben. Es
will mich gar sehr unwahrscheinlich diinken, dass diese nichts sagenden
mantras die urspriinglichen seien. Vielmehr sind es, wie im Bharadvaja-
sitra, spriiche zur begleitung der spenden an Soma, Yama und Agni
gewesen.

2) d.h, oder er mache erst (sieben) spenden vom schmalz, dann (sechs)

1von der speise.

3) vgl. hierzu Ap. dh. s. IL 15. 17 und den grhyabhasyasangraha bei
Hemadyi s. 1359, oben Bharadv. s. 44
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gingliche unerschopfliche svadha moge mir dem vater
(grossvater, urgrossvater) sein. Lebe du mit diesen von
der svadha. Der Rgveda (Yajurveda, Samaveda) ist deine
grosse.” Oder er beriihre die zubereitete speise, nach-
dem er dieselbe in die schiisseln gethan (P),
mann fir mann. Mit dem folgenden spruch lisst er
(die brahmanas die speise) beriihren, indem er den
daumen des brahmana ohne den nagel hin-
einsteckt (P): ,die Erde ist dir gefiiss, der Himmel
deckel, im munde eines brahmana opfere ich dich; im
anshauch und einhanch eines brahmana opfere ich dich;
unerschopflich bist du, mogest du diesen nicht versie-
gen dort in jener welt”; ,dieses (All) hat Visnu-
durchschritten”?), ,Visnu behiite die gétter-
speise (P). Dieselbe ceremonie wiederholt
sich bei den paitrkas, mit diesem unter-
schied, dass es hier: ,Vi§nu behute die
manenspeise’ heisst. Dann speise er die
brahmanas ganz in der weise des taglichen
essens (nityabhojanam), nur lassen sie die spen-
den hinweg?. Wahrend er die spriiche aus dem
Taitt. Ar. (vgl. oben s. 30, n. 3) hersagt, blicke
er sie an; wahrend sie essen, kehre er sich
aber ab und recitiere laut, so dass sie es
horen: die rakSastodtenden spriiche, die
manenspriche, die Vidnuspriche, und
andere reinigende spriche?®), gesetzbiucher,
Itihasas und pur@nas. Bemerkt er, dass sie

1) TS, L 2. 13. 1. \‘\
2) Eine beschreibung des nityabhojana gibt w.a. A¢v. grhyaparic. IT, 41,
3) Nach Paddh. fol. 38 a verglichen mit Hemadri s, 1075 sind die fol-
genden theile der Taittirfyabiicher gemeint: Rakfoghna: TS. V. 5, 9. 1
bis vanyah peficamah (7); I 8. 2; Paitrya: TB. L 3. 10; L. 6. 2; L. 6.
8; Vaifnava: TS. L. 2. 13, 2—3; Pavitra: TA. X, 32-—36; 38—40;12; 42.
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gesdttigt sind, so sagt er die drei madhu-
verse!) und: ,sie haben gegessen und sich
giitlich gethan”? her, und streue vor den
brahmanas ein wenig speise, mit sesam und
wasser vermischt, aus mit dem spruche:
»die lebendig geborenen in meiner familie,
welche vom feuer verbrannt und nicht ver-
brannt sind” u.s. w. (oben s. 31). Nachdem er
den brahmanas reinigungswasser und mund-
sptilwasser dargereicht, fragt er die daivas:
»gefallt es”? (rocate) und die paitrkas: ,hat es
geschmeckt”? (svaditam ®)). Dann wird der op-
ferlohn gegeben und die gewdhnliche bitte
ausgesprochen (P). Jetzt soll er die brahmanas,
welche gegessen haben, begleiten bis zur grenze des
hanses, er umwandelt sie von 1. nach r. und nach
hause zurtickgekehrt, streut er gréser mit den spitzen
nach Stiden in zwei haufen, giesst auf diese wasser
mit den worten: ,mdégen meine viiter sich reinigen”;
»mogen meine grossvéiter sich reinigen”; ,mdgen meine
urgrossviter sich reinigen”; ,m0gen meine miitter sich
reinigen”; ,mdgen meine grossmutter sich reinigen”;
»migen meine urgrossmiitter sich reinigen” *). Dann
legt er die klosse in stidlicher richtung nieder mit den
worten: ,dies dir, vater, N.N., und denen, die dort
mit dir sind”; ,dies dir, grossvater, . .. urgrossvater,...
mutter, . .. grossmutter, ... urgrossmutter”. Nun giebt
er wie friher wasser, mit: ,mogen meine viter sich
reinigen” u. 8. w. Mit den folgenden worten stellt er

1) TS. IV. 2. 9. 3. 2 T8. 1 8. 5. 2.

3) vgl. Manu IIL 254.

4) nach P wird zwolfmal wasser und klosse gegeben: 1 den drei pita-
ras, 2 den drei mataras, 3 den drei matamahas, 4 den drei matur ma-
tamahas.
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sich betend vor die klosse: ,die von euch (ménner),
welche dort seid und auf uns eure hoffnung stellt, —
die von euch (weiber), welche dort seid und auf uns
eure hoffnung stellt, ziehet hin, ihr ménner, zehet
hin, ihr weiber”; ,sittiget euch, ihr ménner, sattiget
euch, ihr weiber”; ,sittiget euch, sattiget euch, sat-
tiget euch” !). Mit dem wasserkrug umgiesst er sie (die
klosse) nach links hin dreimal mit dem mantra: ,dieses
s6hne und enkel w. s. w.” vgl. s. 46 %). Die geffisse (in
welchen der fir die klosse bestimmte reiss war) stellt
er mit der miindung nach unten ®), und nachdem er,
ohne dazwischen zu athmen, wenigstens dreimal die
worte ,sttbiget euch” gesprochen, besprengt er diesel-
ben und schafft sie paarweise fort. Von allen (tiberresten)
soll er ein wenig nehmen und diese zusammen thun;
davon soll er mit dem spruch: ,im einhauch (einge-
gangen) opfere ich ambrosia; mége meine seele in
Brahman zur unsterblichkeit eingehen”*), wenigstens
éinen mundvoll geniessen. Die k1dsse gebe er einer
kuh, ziege oder einem brahmana, oder er
werfe sie ins feuner oder ins wasser; die titber-

reste des Craddha esse er mit seinen haus-
genossen (P).

4. Nach den Hiranyakecas.

Auch fir das Qraddha nach der jingsten ¢akha der
Taittiriyas besteht das material vollstéindig: das ¢rau-
tastitra kenne ich aus der schénen Leidener handschrift

1) siehe Beil. XIL 2) VS. IL 34
3) es ist doch wohl mit BC: nyubjya ptrini zu lesen,
4) vgl. s, 48 ohen.
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n° 2347, das grhyasutra liegt in Kirstes ausgabe vor.
Nur das dharmastitra kenne ich nicht, weil dasselbe
aber nicht viel von dem Apastambadharmasiitra ver-
schieden zu sein scheint, ist diese liicke nicht von grosser
bedeutung. Eine paddhati fir das Craddha dieser ¢akha
habe ich leider nicht zu gesichte bekommen,

Im folgenden gebe ich die vorschriften fiir das ,ma-
sikam” nach dem grhyasttra, II. 10—13, indem ich
in gesperrtem druck die darstellung nach dem com-
mentare des Matrdatta ergéinze.

Am neumond, am nachmittage findet das monatliche
Craddha statt oder an den ungeraden tagen der dunklen
monatshélfte. Nachdem er fir die Viter speise fertig
gemacht, und mit grisern, deren spitzen siidlich ge-
kehrt sind, sessel bereitet hat, ladet er eine ungerade
anzahl, wenigstens drei, brahmanas ein, die rein,
vedakundig, im besitze aller korperglieder sind, die
ihm weder durch geburt, noch durch familie, noch
durch veda verwandt sind; diese soll er speisen, ohne
dabei auf seinen vortheil bedacht zu sein '). Dann legt
er brennholz zum feuer, umstreut dasselbe mit grisern,
deren spitzen nach 8. O.?) gekehrt sind, und weiht in
dem schmalztopf, iiber welchen éin reiniger gelegt ist,
das schmalz.®) Die brahmanas, deren fiisse ge-
reinigt sein sollen und deren mund gespiilt,
14sst er auf den gegebenen grdsern nieder-
gitzen und zwar mit dem gesicht nach Nozr-
den, abschliessend im Osten; mit: ,dem

1) = Ap. grhs. vgl. oben s. 52.
92) im gegensatz zu grhs. I 1. 11,
3) wie grhs. I 1. 27.
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vater, dem grossvater, dem urgrossvater”
gebe er einem jeden absonderlich drei gri-
ser und sage: ,treten sie nidher”; die ant-
wort ist: ,das will ich”?). Jetzt umgiesst er das
feuer nach links hin mit dem spruch: ,o Gott
Savitar"?), legt feigenholz zum feuer und opfert mit
dem feigenhodlzernen 1offel (die beiden spenden, agharas,
an Agni und Soma’)). Wenn er die schmalzspenden
(8jyabhagd) verrichtet hat, fithrt er mit der opferschnur
tber der rechten schulter die Vater herbei mit dem
mantra: ,kommet, o Viter, ihr freunde des Soma”
u. 8. w. wie Baudh., oben s. 26. Nach derselben him-
melsrichtung (wohl dem Siiden) giesst er wasser aus
mit: ,ihr gottlichen gewtisser, schaffet her das fewer”
u.s. w. wie Bharadv., oben s. 43, Mit der schnur dber
der linken schulter macht er jetzt bis zu (den spenden
mit) den vyahrtis*); dann opfert er mit der schnur
iber der rechten schulter: ,dem von den Vitern be-
gleiteten Soma, svadha namah” (1); ,dem von den
Angirasen und Vitern begleiteten Yama , svadha namal”
(2); ,mittelst der gewtisser, welche im Osten” (3);
,mittelst der berge” (4); ,mittelst der jahreszeiten”
(6). Dann opfert er mit den namen: ,dem N.N. svadhg
namah”; ,dem N. N. svadhd namah” (6. 7. 8); ,was
meine mutter gefehlt” (9); und mit demselben mantra
noch zwei spenden (10. 11), jedesmal mit der &nderung:

1) In Kirstes avsgabe des comm. (s. 159. z. 6.) ist prapnovanititare
zu lesen.

2y TS. I. 7. 7. 1; im gegensatz zu grhs. L. 2. 10.

. 8) grhs. I. 2. 15, 16. '

4) d. h. das alle darvihomas einleitende opfer, das agnimukha, wie es
bei Baudh. heisst. (vgl. oben s. 27). Die spenden der Hiranyakegas sind
weniger in anzahl als die der Baudh.: 1. yukio vaka; 2. y@ tiragcl; 3.
sanradhanyai; 4 prasadhonyai; 5. bhith; 6. bhuval; 7. suvah; 8. bhith
bhwvalr suvalr, vgl. Hir, grhs. I 2. 17—3. 14,
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»grossmutter, urgrossmutter”; ,die viter, welche hier”
(12); ,das korperglied, welches euch” (13)?Y); ,fithre
das schmalz, o Wesenkenner, den Vitern zu, wo du
sie in der ferne ruhend weisst; des schmalzes biche
mogen ihnen zufliessen; mdgen sie ihre wiinsche erfullt
sehn wie sie es begehren , svadha namah" (14); noch zwei
spenden’ (15. 16) mit der #nderung: ,den grossvétern”,
»den urgrossvitern”. Jetzt opfert er von der speise, mit
dnderung des mantra: ,fithre die speise, o Wesen-
kenner” ?); dann opfert er die spende an svistakrt:
sdem Agni, fihrer der manenspeise, der das opfer ge-
lingen macht, svadha namah"!

Jetzt berihrt er die speise: ,Die Erde ist dein ge-
fiss....; unversiegbar bist du, versiege nicht den
vitern (resp. grossvitern, urgrdssvitern) im jenseits in
jener welt. Die Erde (der Luftraum, der Himmel) ist
dein gebiet, Agni (Vayu, Aditya) dein zuschauer (zuho-
rer, verkiindiger) zur guten besorgung des gegebenen” ?).
Mit den worten: ,in den prana eingegangen opfere ich
ambrosia” *), ldsst er die brahmanas die speise mit
dem daumen berithren. Wihrend sie essen, blickt
er sie an mit den worten: ,moge meine seele in Brah-
man zur unsterblichkeit gelangen”. Wenn sie ges#t-
tigt sind, sage er, so dass sie ihn héren, die
verse: ,siiss mogen die winde", ,sie haben
gegessen und sich gefreuet” und andere

1) Im text sind die mantras in extenso gegeben; zur iibers. s. oben
unter Baudh. und Ap. s. 27 und 55.

9) Fraglich ist, ob nur die letzten drei spenden gemeint sind, oder alle
sechzehn ; nach Matrdatta haben die beiden auffassungen giltung.

3) Die mantras sind zum theil verdorben iiberliefert: es ist zu lesen
resp. prihivisamentasyo (sc. te, annasya), anterikSasamontasye, und
dyusamantasye (statt: dyauh sami!); vgl. unten, die einleitung zum
Kaugikagraddha.

4) TA. X. 33.
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brahmanas, wo von svadhi die rede ist.
Nachdem sie gegessen und den mund ge-
spilt, strene er ein wenig von der tibrig-
gebliebenen speise auf gréisern aus, gebe
den brahmanas sesamwasser, ertheile nach
vermdgen opferlohn, bitte sie: ,unversieg-
bar mdge es sein” zu sagen, und spreche,
indem er den rest des sesamwassers aus-
giesst: ,es sei svadha”, worauf jene: ,svadha
sei” erwiedern sollen. Dann erhebe er sie,
stimme sie gnidig, und umfasse ihre fiisse;
wenn sie (also) gegessen haben , begleitet er sie, fragt
ihre erlaubniss fir die tbriggebliebene speise, um-
wandelt sie von L nach r, und nimmt, nach-
dem er zurickgekehrt ist, den wasserkrug und
die handvoll darbhagras; dann geht er (einige schritte)
in stidostlicher richtung, streut die gréser aus, sodass
die spitzen nach Stiden gekehrt liegen, und giesst auf
diese mit der handfliche nach unten gekehrt, die héinde
voll wasser aus, deren reihe im Suden abschliesst,
mit den worten: ,die viter (resp. grossviter, urgross-
viter), freunde des Soma, mogen sich reinigen”, oder
mit: ,N.N., wasche dich”, ,N.N., wasche dich”. Aut
denselben stellen giebt er mit der handfliche nach unten
gekehrt, die klosse, deren reihe im Siuden ihren ab-
schluss hat, mit den worten: ,dies dir, vater”; ,dies
dir, grossvater”; ,dies dir, urgrossvater”; einen vierten
obne spruch; dieser ist facultativ.

Wenn er die namen nicht kennt, dann mit: ,svadhi
den auf der Erde wohnenden Vitern”; ,svadha den im
Luftraum wohnenden Vitern”; ,svadha den im Himmel
wohnenden Vétern". Jetzt gibt er auge- und fusssalbe
und kleider auf jeden kloss; mit den worten: ,salbe dir
die augen, N.N.”, ,salbe dir die augen, N. N."”, dreimal
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collyrium; mit: ,salbe dich, N. N.”, ,salbe dich, N. N.”,
dreimal salbe; mit; ,hier habt ihr kleider, O Viter,
nehmet nichts anderes als dies von uns”, legt er klei-
‘derfransen oder ein biischel wolle nieder, wenn er im
friheren alter ist; etwas von seinem eigenen haare,
wenn er in spiterem alter ist. Jetzt wischt er das ge-
figs um (in welchem der reiss gewesen ist, von welchem
er die klosse gemacht hat), und umgiest die klosse
nach links hin mit den spriichen : ,dieses s6hne und enkel
stittigende . . . moge die beiden sittigen ); ,diese wasser-
reichen, rotangreichen . .. euch zustromen™ %), Das gefiss
stellt er umgekehrt nieder ?), und mit den héinden in ver-
kehrter lage, der rechten links, der linken rechts, ver-
ehrt er sie mit den verneigungsspriichen: ,verehrung,
o Viter, eurem saft”®). Dann geht er zu einem was-
serufer, und giesst drei hande voll wasser nieder mit
den sprtichen: ,dir, o vater (resp. grossvater, urgross-
vater), diese welle, die honigreiche, wasserreiche; so
gross wie Agni und die Erde (Vayu und der Luftraum,
Aditya und der Himmel), so gross ist ihr mass und
ihre grosse, so gross gebe ich sie dir. Wie Agni (Vayu,
Aditya) unverginglich uuerschopflich, so unverging-
liche unerschopfliche svadha moge mir dem vater (gross-
vater, urgrossvater) zu theil werden. Lebe du mit diesen
auf ewig von der svadha, N.N. Der Rgveda (Yajur-
veda, Samaveda) ist deine grosse” *). (Von dieser stelle)
zurtickgekehrt, soll er das abscharrsel mit dem wasser-
gefisse ausgiessen (d.h. den angebackenen rest des reiss-

1) wie Bharadvaja oben s, 46.

92) auch hier ist nyubjyo patrépi-zn lesen, wie ich meine, vgl. oben s, 47

3) vgl. das Klossevateropfer, oben s. 9.

4) vgl. oben s. 45, 46. Zum text der mantras vgl. note 20 zum text des
Bharadvajastitra (Beil. V): IL 43. Ich glaube nimlich dass jedesmal zu
lesen ist: ’ksitanupadastt svadhd bhavaitim (v (oder t@m) svadhdim aksi-
toan (toim ?).
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musses soll er mit wasser 16sen und dieses wasser mit
den resten ausgiessen), mit dem spruche: ,gehet hin,
o Viter, ihr freunde des Soma’* u.s. w. wie oben s. 47.
Schliesslich soll er von aller speise, die ge-
geben worden, etwas zusammen nehmen und
geniessen.

5. Nach den Kathas.

Von der zum schwarzen Yajurveda gehorigen Katha-
schule liegt mir fir das Craddha das ganze material,
so weit es wenigstens noch vorhanden zu sein scheint,
vor. Dies verdanke ich der ausserordentlichen giite und
nie genug zu rithmenden liberalitit des Herrn A. Barth,
der theils von den betreffenden partien abschriften fur
mich zu machen sich die mithe gab, theils mir seine
nach den urspringlichen handschriften gemachten copien
zur benutzung iiberliess.

‘Wie bekannt,, sind schon im Jahze 1877 von Bithler in
Kagmir handschriften des Kathakagrhyasitra entdeckt;
ausser einigen notizen dartber in Buhlers Kagmir-report
und dem bekannten reichhaltigen und lehrreichen auf-
satz Jolly’'s in den Minchener Sitzungsberichten der
Philos.-hist. classe (1879), ist noch nichts iber dieses
sitra publiciert. Weil nun Jolly zwar das Graddha aus
diesem suitra verdffentlicht bat, hauptsichlich zur ver-
gleichung mit der Vispusmrti, aber einerseits nicht alle
hss. zu seiner verfiigung hatte, andererseits fur seinen
zweck mib einer weniger griindlichen untersuchung des
textes sich begniigen konnte, glaube ich nicht etwas
uberfliissiges und unndthiges zu leisten, wenn ich mit
erlaubniss des Herrn Barth erstens einiges néhere tiber
die hss. mittheile und dann alle die iber Astaka- und

b
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Qraddharitus handelnden kapitel des Kathakagrhyasiitra
in text (Beil. VI) und tbersetzung publici iuris mache.
Drei von den vier Bombay-handschriften enthalten
nicht eigentlich den text des sutra; vielmehr geben
C (=14 von Biihlers liste im Ka¢mir-report), A (= Biih-
lers n° 12) und D (= Bithlers n® 11) was man in Kagmir
als den Devapala bezeichnet, d.h. den commentar des
Devapala zum Kathakagrhya. Jeder, der jemals einen
indischen sutracommentar durchgearbeitet hat, weiss,
was dies zu bedeuten hat: an mancher stelle ist leicht
das siitra herauszuschélen, aber oft ist das eigentliche
sitra vom commentare hinausgedringt und ersetzt,
so dass der unterschied zwischen siitra und commentar
dusserst schwer zu machen ist. Man hat sich die miihe
gegeben in den hss. rubricae zu machen und auf diesen
beruht die eintheilung, welche Martanda Castri (Kag.
rep. s. lnr) gemacht hat; diese rubricae sind aber ohne
werth, wie schon Jolly mit recht bemerkt hat (L. 1. s. 24);
auch diese basis zur unterscheidung der siitras vom
commentare fillt also hinweg. Schliesslich gehen die .
drei hss. auf eine quelle zuriick, insofern A und D
abschriften sind von (dem fragment) C, obschon wah-
scheinlich nicht unmittelbar. Von grosser hilfe zur recon-
struction des sutra ist hs. B (= Biihlers n° 13), welche
Jolly fir seinen aufsatz nicht benutzt hat. Diese hs.
enthilt zwei werke: 1. grhapaficika oder grha-
paddhati des Brahmabala zum Laugaksisiitra, in
fiinf adhyayas; 2. eine andere viel kiirzere grhya-
paddhati oder paiicika ohne abtheilung in adh-
yayas von unbekanntem autor. Diese paddhatis, be-
sonders die erstere, sind darum so wichtig, weil sie
zu anfang jedes abschnittes den text des siitra continua
oratione geben; sie sind also von unschitzbarer hilfe
zur controle der von Devapala abstrahirten .satras.
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Gefahrlich wire es immerhin nur nach B das siitra
herstellen zu wollen, weil es nicht ganz sicher ist, ob
dem commentar des Devapala und der grhapaddhati
des Brahmabala dasselbe sitrawerk als grundlage ge-
dient hat. Sind das Kathakagrhya, welches Devapala,
und das Laugaksisitra, welches Brahmabala commentiert,
dasselbe werk? Herrn Barth scheint es, dass die sach-
verh#iltnisse eher zu einer bejahenden antwort nothigen,
obschon auch einige griinde dagegen zu sprechen schei-
nen. Wichtig ist die thatsache, dass die unterschrift der
ersten paddhati in B lautet: iti ¢rikathake laugaklisutre
carakagakhayan grhyapaiicikayan paiicamo dhyayas samap-
tak; daraus folgt, dass das sitra auf welchem die pad-
dhati beruht sich als fur die Caraka-schule der Kathas
giltig erweist, wihrend im commentar des Devapala
dieschule dieder Carayaniya-Kathasist. Merkwiirdig
ist es, dass die beiden in B enthaltenen paficikas zwi-
schen cap. 49 und 50 (nach Martanda CastiT’s zdhlung)
einen passus geben, der, weil commentiert, sitra zu sein
scheint; in den Beilagen publiciere ich auch dieses stiick.

Ausser dem grhyasiitra, soweit es herzustellen ist,
ist noch anderes material zugéinglich; leider ist das
vaitanikasitra (= ¢rautasttra), welches dem Devapala
und Brahmabala noch vorgelegen hat, bis auf nihere
entdeckungen verschwunden (Bthler, report s. 36). Den-
noch bin ich im stande mit ziemlich grosser sicherheit den
pindapitryajia aus diesem sutrawerke zu geben; dieser
findet sich in der ersten paiicika in hs. B ganz citiert; dasser
echt ist, beweisen die citate, welche aus dem comm. zum
Katyayanacrautasitra und aus Hemadri's graddhakalpa
bekannt sind, und die sich simmtlich in unserem frag-
mente zurtickfinden. Nur von dem anfang bin ich nicht
tiberzeugt, dass er nicht etwas abgekiirzt ist. S. Beilage II.

Wie von Jolly sicher gestellt worden, ist die soge-
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nannte Visnusmrti urspriinglich das dharmagastra der
Kathas. Dieses dharmacastra aber verhalt sich zum
Kathakagrhya nicht wie diejenigen der Taittiriyas, z.b.
des Apastamba, Hiranyakecin, sich zu ihren respecti-
ven grhyasttras verhalten, insofern es nicht an erster
stelle das grhyaceremoniell ergénzt. Fir das Craddha
wenigstens bietet die ViSpusmrti eine jingere aber voll-
stindige darstellung.

Eine andere weniger bekannte, noch jiingere beschrei-
~ bung des Qraddha nach dem ritus der Kathas findet
sich in. einem, wie ich glanbe verloren gegangenen ,
Puranawerke ; dem Vispudharmottara, so wie Hemadri
dasselbe citiert. Das unter diesem titel sich in der Ber-
liner handschriftensammlung findende werk ist nicht
dasselbe, welches Hemadri vorgelegen hat. Auch dieser
¢raddhakalpa enthdlt die vollstéindige darstellung des
(raddha und ist wichtig fiir die weitere entwickelung
des ceremonielles, so wie fiir den richtigen begriff dér
Vidnusmuti.

Ein ausgebreitetes werk in ¢lokas, (Laugaksi)grhya-
parigidta, ist verloren gegangen, hat aber dem Deva-
pala und Brahmabala , anch dem Hemadri, wie es scheint,
noch vorgelegen. Auch wird ein Cara(ya)niyagrhyapari-
¢ista von Hemadri (u. a. Kalanirpaya s. 370) erw#hnt.

In den folgenden zeilen versuche ich es wieder die
stiicke, welche sich auf das (raddha beziehen, zu iber-
setzen, indem ich in gesperrtem druck nihere bestim-
mungen nach den spéteren quellen (V: Visnusmrti; D:
Devapala; B: Brahmabala; VD: Visnudharmottara) gebe.
Zum richtigen versténdniss ist, wie schon Jolly gesehen
hat, das AStakaceremoniell unentbehrlich. Die adhyaya-
zéhlung des Martanda Castri, obschon nichts weniger
als richtig, behalte ich bei
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49. Drei Astakas giebt es, die Viter als gottheit habend,
Nach dem Agrahayapi-vollmond die drei dunklen mo-
natshilften, je am achten tage von diesen finden die
Astaka-opfer statt. Die erste (feiert man) mit gemiise,
die zweite mit fleisch, die dritte mit kuchen. Mit je
zwei strophen derjenigen sechs, deren erste: ,als gattin
der jahreszeiten” anfingt, opfere er von der topfspeise.
Dabei ist bei jeder (AStakd): ,die Gotter, die miihl-
steine” als dritter (spruch herzusagen). Mit dem kapitel
»sie eben” soll er mit je fiinf (versen desselben zu den
spenden) hinzuopfern *). '

50. Nachdem er die opferwiirdigen (brahmanas) hat
niedersitzen lassen, und zwar mit den worten:
ysden Allgéttern dieser sitz” erst die zwei
fir die Allgétter geladenen mit dem ange-
sicht nach Osten, (V,B, VD), fiihre er die All-
gotter herbei mit dem spruch: ,iber allen
menschen wirkende genossen”®); dann wird
diesen zwei brabmanas fuss- und ehrenwas-
ser und wohlgertiche, lampen, kleider u.s. w.
geboten (B). Fiir die Vater lasse er drei brah-
manas mit dem angesicht nach Norden sich

4) Die drei paficakas stehen Kiath. 89. 10; die 15 strophen, die auch
in der TS. enthalten sind, stehen im K&th,, verglichen mit der TS., in
dieser ordnung: a.b.c.d.e; 1.g f 0. p.; m h.i k. n. — Nach der ersten
paddhati in B wird also an der ersten agtakdi, am 8Sen tage nach Agrah,
vollmond, das hauptopfer (sthalipaka) abgehalten mit den spriichen: p. m.
und devt graivino das nachopfer mit schmalz mit a.b.c.d.e.; zweite
ajtak®d nach Tai§i-vollmond, hauptopfer mit h.i, dev gr.; nachopfer mit
Lg.fio.p.; dritte aStakd nach Maghi-vollmond, hauptopfer mit k. n.
devi gravino; nachopfer mit m. h.i k. n.

2) Kath, 4 7 =VS, VIl 33. In der mantravivrtti giebt Devapala auch
den mantra vigve deviisa Agata (VS. VIL 34); keine der paddhatis erwihnt

das hersagen dieses zweiten spruches. Vielleicht stand er in den Katha-
parigi§ta? -
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niedersetzen (V,B, VD), mit den worten: ,dem
vater, dem grossvater, dem urgrossvater
dieser sitz”; nachdem er gesagt hat: ,soll ich die
Viter herbeifithren” ? streue er mit den beiden spriichen:
yentweichen sollen die Asuras” ') sesamkoérner umher
und flistere: ,kommet, ihr Viter"?), ,kommet her,
Vater” ®), ,zu mir mégen kommen” *), ,ich scheide mittelst
der berge” ®). Mit den spriichen: ,mittelst der gewss-
ser, welche stillstehen” ®), ,unvergénglich ist der Laut” 7),
»Was meine mutter” ®), giesse er fiir die ungeradezah-
ligen (brahmanas) fusswasser aus, und mit den gleichen
spriichen (ehren)wasser. Darauf hat das zusam-
mengiessen der tiberreste des arghya
in das gefiass des vaters. statt, und das
besprengen des gefisses mit: ,es mdgen
sich die welten reinigen, wo die Vater
sitzen”, und das umkehren des geféisses

1) a. »Entweichen sollen die Asuras in vatergestalt, welche u.s. w. vgl.
oben s. 4.

b. »Von hier sollen fortgehen die Asuras, welche bei den Vitern sich zu
setzen pflegen. Erheben mégen sich” u.s. w. vgl. oben s. 4.

2) »Kommet, ihr Vater, ihr gedankenschnellen; kommet her, ihr ge-
dankenschnellen Viter. Die Viter, weleche begraben, welche ansgesetst,
welche dem mutterschooss entfallen sind, die alle fithre du, o Agri, hier-
her um havi§ zu essen.”

3) »Kommet her, Viter, ihr Viter schnell wie der gedanke. Reiniget
euch, ihr Vater,”

4) »Zu mir mégen, um ihren antheil zu erhalten, die Vater kommen,
vom Viraj (wer ist gemeint?) gernfen von dem wogenden wasser her;
bei diesem opfer mdgen sie alle gaben erhalten, die sie wiinschen, und
ewig davon erhalten werden.”

5, 6) vgl. den ersten excurs, unten,

7) »Unverginglich ist der Laut (= der Donner?), unverginglich ist das
Wasser, unverganglich ist des Lautes Feuer (= der Blitz?); dreifach ist
es und macht ein ganzes aus (als Wolke?), Durch dieses von mir ge-
reichte (wasser) freuet euch behaglich, und moge uns, o Gétter, hier das
bessere zu theil worden.”

8) vgl. den ersten excurs, unten.
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mit dem spruch: ,den Vitern bist du
ein sitz"') (B); dann werden die brah-
manas mit sesam, kleidern, blumen u.s. w.
beschenkt (V, B). Nachdem er mit dem spruche: ,die
Aditya, die Rudra und die Vasu"?) sie angeblickt und
gefragt hat: ,soll ich im feuer opfern”? umstreue er
das feuer und opfere mit den worten: ,dem Soma der
Viiter, svadha, namah”; ,dem Agni fithrer der manen-
speise, svadha, namah” *). Die zubereitete speise beriihre
er mit den drei sprichen: ,meine Viter, welche” ?),
»dies ist, o Viter, euer”?), ,dies opfer’¢), und giesse
mit den spriichen: ,hier habt ihr labniss”?), ,in die
rohen das gave”®), milch oder schmalz darauf. Jetzt

1) vgl. Katy.-Gobb., Agv.

9) »Die Aditya, die Rudra und die Vasu befinden sich in meinem op-
ferkreis (sadas), an ihrer freundschaft ergdtzet euch nach herzenslust.
Fihret die svadhd zur quelle des Amrt, geniesset, o Viter, die svadha,
welche wir hier geben.”

3) Vi. hat auch die spende an Yama,

%) »Meine Viter auf der Erde, im Luftraum, im Himmelsocean, welche,
die Vac erreichend, unsterblich wurden, die mogen an diesem opfer die
befriedigung aller ihrer wimsche erlangen.” (vde ist nach Devapala: siths-
mam svaprakiemm parabrakmaripom nireibhagam vacam, nach Kern
wiire vacam hier synonym mit svadham).

5) »Dies ist, o Viiter, euer antheil: die in den gefiissen gegebene svadha-
haltige ambrosia; moge diese in ewigkeit euch ausreichen; ergdtzet euch
nach herzenslust an der von mir gebotenen ambrosia.”

6) »Dies opfer an die Viter ist das hichste; die im schiissel darzurei-
chende havidspeise gehort dem Agni; die verbeugung und das wort (d. h.
der namaskara und die svadha, nach Kern), o Vater, sind eure beiden
gaben; geniesset nach herzenslust das von den beiden Ag¢vins gegebene.”

7) »Hier habt ihr labniss, hier manenspeise, diese esset und trinket.
Mgge euch die labniss, o Viter, welche hier ist, nicht ansgehen....
mogen wir fiir diese lange leben.” Wahrscheinlich ist dieser mantra ent-
stellt, und ist der urspriingliche wortlaut identisch mit dem des Beil. II.
anm. 7 gegebenen.

8) »An dem in die rohen (kithe) gestellten garen (= milch): der von
mir dargebotenen ambrosia, frenet euch nach herzenslust,”
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gebe er erst den beiden nach Osten ge-
kehrten brahmanas diespeise (V,B): ,den
Allgéttern dieses"”; ,stss, siss, siss’
,die erde ist deckel” w.s.w.; ,kraft bist
du, kraftverleiher, gieb uns kraft, gieb
uns speise, lege in mich speise, mogest
du mir im jenseits nicht ausgehen, in
jenerweltund hier""); ,dieshat Vignu"?;
,Visnu behite die gétterspeise” (B); dann
gebe er den drei nach Norden gekehr-
ten brahmanas die speise (V, B), mit den
selben mantras, nur wird die bezeich-
nung der angeredeten person gedndert
und statt: ,gotterspeise”, ,manenspeise”
gebraucht (B). Uber die speise spreche er die worte:
»dem N. N, svadha, namak”, ,dem N. N. svadha namah",
je nach namen und qualitit und lasse die brah-
manas speisen, sie auffordernd mit: ,esset,
geniesset ambrosia, esset ambrosia”?®) (B).
Wahrend sie essen, blicke er sie an mit dem spruche:
y,wenn mit meinem willen” *), und mit: ,mittelst der
tage und nédchte” °), ,wenn von euch der fleischfresser™ %),

1) zum theil = Qafikh. ¢r. s. IV, 9, 4,

9) die Vaignavi rk, Kath. IL 10.

3) pragnantu bhavante amptam jusadhvam amptam bhufijita.

4) »Wenn mit meinem willen oder ohne meinem willen in gegenwart
eines unvollkommenen brahmana oder eines nicht-brahmana wasser (speise?)
auf die granse Nirrti (= erde?) gestiirat worden, so mége Agni das alles
gut machen. Willig sollen die Vater sich daran freuen, an diesem gerei-
nigten, und die Gotter sich giitlich thun.”

5) »Mittelst der tage und nichte (etmale), welche die knotenpunkte
in sich fassen, mittelst der halbmonate, der monate, der jahreszeiten,
der jahrescyklen scheide ich andere viter (von mir) ab.” Vgl. dhnliche
spriiche im ersten excurs.

6) »Wenn etwa der fleischfresser Agni ein korperglied von euchadahin-
ten less, als er die manenwelt euch erzeugte (= euch zur m. hiniiber-
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»fihret die svadha” ), Dann sage er die Itihdsas,
Puranas und Dharmacgastras her (V, B.). Mit:
»die Erde ist 16ffel” ?), lege er die klosse nieder. ,Die
gestorbenen, o Vater, dort” *), mit diesem spruche lege
er kleider nieder; mit dem spruche: ,lasset es
hier euch schmecken, Vidter?), geniesset
jeder seinen theil” wische er an den enden
der halmen (das fett) von seinen h#énden
ab (V). Mit den worten: ,die labung bringenden” %)
giesse er nach links® herum (V) wasser um die

fihrte), so moge das hiermit sich wieder kriftig herstellen; heil und ganz
moget ihr, Viter, schwelgen.”

1) vgl. note zum texte des mantra.

2) »Die Erde {der Luftraum, der Himmel) ist 15ffel, unendlich die sit-
tignng, unversieglich die manenspeise; von dieser Erde (diesem Luftranm,
diesem Himmel) dem l6ffel, dieser unendlichen sittigung, dieser unver-
sieglichen manenspeise, wie Agni (Vayu, Aditya) von der Erde (dem Luft-
raum, dem Himme!) lebe du, N. N, und die, welche dort mit dir
sind, Hier hast du manenspeise.” — Diesen drei mantras figi die pad-
dhati (hs. B) noch hinzu, dem ersten: »den Vasu svadha!o sechster, dieses
fett dir”; dem zweiten: »den Rudra svadha! o fiinfter, dieses fett dir”;
dem dritten: »den Aditya svadha! o vierter, dieses fett dir”. D.h.: nach
jedem der gewdhnlich verehrten Ahunen wird der lepa an den grisernab-
gowischt dem 4en, Sen, Gen ascendenten zu gefallen. Sind die namen be-
kannt, so werden die worter: »vierter” u.s.w. davon ersetzt. Zu ver-
gleichen ist hiermit den Mahapindapitryajfia nach den Apastambiyas (¢r.
s. VIIL 16. 7): trin paritn anvicasle sSustam prathame pinde paficamam
dviltye caturtham triiye. Die von B vorgeschriebene handlung scheint
jedoch in collision zu sein mit Vi. 73. 22.

3) »Die gestorbenen, o Viter, dort, die sind mit euch, die lebendigen
hier, o Vater, die sind mit uns; von den gestorbenen dort, o Viter,
moget ihr die besten sein; von den lebendigen hier, o Viter, mégen wir

die besten sein. — Hier habt ihr kleider, o Viter, nehmet nichts anderes
als dies von uns. — Gebet uns minnliche kinder, o Viater!” — zum
ersten m, vgl. oben s, 9.

4) Kath. 9. 6. 5) VS. 1I. 34.

6) Es ist doch wohl an dieser Visnu-stelle (73. 23) sodakentpradaksinam
zu lesen, vgl. Hemadri s. 1470 und die anderen sitratexte.
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klgsse. Mit dem spruche: ,mégest du mir nicht aus-
gehen” ') besprenge er (die speise) sammt dem grase
(d: h. er streue griser aus, darauf die von den klossen
tibriggebliebene speise und begiesse beides mit dem
erwithnten spruch). Dann hole er die noch ungebrauchte
speise herbei ?) und frage: ,ist es gelungen, ihr leute”?
und sage: ,moget ihr gesittigt sein”; dann frage er
diebrahmanas, was mitdem von dereigent-
lichen mahlzeit ubriggebliebenen speise ge-
schehen soll, worauf jene dem ¢raddhaver-
anstalter die erlaubniss ertheilen dieselbe
mit seinen verwandten zu geniessen (B).
Sind sie gestittigh, so lasse er sie den mund spiilen,
erst die fir die Védter, dann die fir die Got-
ter geladenen, umwandle sie mit dem spruche:
,was mir ein schwarzer” *) von links nach rechts, kehre
wieder zuriick, gebe nach vermdégen opferlohn
(V, B, VD), sage: ,mdget ihr befriedigung finden”, und
bezeuge ihnen seine verehrung, indem er die spriiche:
»ihr Gotter und ihr Vater” *) und die folgenden bis zum

1) »Mogest du mir nicht ausgehen, moge ich vielen lohn erhalten und
mogen brahmanas speise und immer wieder speise von mir erhalten. Diese
den brahmanas gebotene speise (purtam) moge mir im hochsten Himmel
(d. h. nach dem tode) tausendstrémig sein und ebenso das wasser, (wel-
ches ich bei der speisigung geboten hahe,) zu ambrosia werden.”

2) Dies scheint die bedeutung der schwierigen stelle nach Devapila zu
seiny nach den beiden paddhatis in B dagegen, besagt sie folgendes: »er
streue frische speise am boden aus (und zwar mit dem spruch: ye ’gni-
dagdhagea ye jwa ye 'pyadagdhah kule mama u.s. w. wie sonst.).

3) »Was ein schwarzer vogel (krihe) und ein raubthier (katze u.s.w.),
was ein unreiner von meiner durch spriiche geweihten speise gegessen
hat, die allen leuchtende sonne moge das reinigen und an dem also ge-
reinigten mogen sich die Vater freven.”

4) »Thr Gétter und ihr Vater, hier habt ihr eine mahlzeit (plrtamy);
mogen sie dort davon leben; lasset (?) mich in dieser welt, mogen wir
hundert jahre leben und sehen, und gebet uns labniss, gebet licht und
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ende des kapitels hersage. Endlich sage er noch
den spruch: ,sittigen mégen sich”?), spreche
die segenswiinsche: ,mdégen die geber unter
uns sich mehren”? w s.w. und entlasse
schliesslich die brahmanas mit dem mantra:
»in kampf an kampf”®) (V, VD, B).

51. Fiir ein zweites (raddha, d. h. ein (raddha, wel-
ches stattfindet, wenn man neben dem natiirlichen
vater noch einen adoptivvater hat, also wenn man
»dvyamudyayana” ist) soll man die speise, von welcher
far das erste (Qraddha, welches dem adoptivvater gilt)
angewandt worden ist, mit zum opfer geeignetem (d. h.
schmalz, milch u. s. w.) iibergiessen (damit so der vor-
wurf, dass von dieser speise schon einmal, fiir den adop-
tivvater, gebraucht worden ist, gleichsam wegfalle) und
dann damit die oben behandelten ceremonien vom her-
beifithren an und das geben (der speise an die brah-
manas) verrichten; die oben erklirte weise des klosse-
gebens gilt auch hier.

52. Am nichsten morgen die Nach-a$taka-feier in der
selben weise (d.h. nach dem comm.: wie beim Craddha
des Zweiten, also ohne sthalipaka, ohne das eigentliche
Astaka-opfer, vom avahana (50. 2) an). Sechs gruben
mache er nach Suden gezogen, 6stlich und westlich ,
ewige jugend. — Was wir dem Luftraum, der Erde, und dem Himmel
gegenitber, was wir dem vater und der mutter gegeniiber gefehlt haben,
von dieser siinde lose uns Agni Garhapatya: von allen den tibelthaten,
die wir veriibten.”

1) »Sittiget euch, viiter, mit denen, welche mit euch sind, und anf
uns ihre hoffnung stellen. Sittiget euch, grossviter, mit denen” w.s.w.;
»Siittiget euch, urgrossviter, mit denen...; ..miitter..; grossmiitter;
...urgrossmutter...”; die sechs spriiche schliessen mit: »sittiget euch,
sittiget euch, sattiget euch”. Vgl. Apast. oben s. 59.

9) dataro no ‘bhivardhant@mn u.s.w., wie gewohnlich, siehe Gobh.

er. k. 2. 37.
3) Kath. 13. 14.
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eine spanne lang, vier angulas breit, jede ebenso weit
von der nichsten entfernt, und ebenso tief, Siidlich
davon sind die (sechs) erdanfwiirfe (khare) zu machen,
und auf jede von diesen soll er ein feuer bringen; dann
besprenge er die gruben und streue auf dieselben gré-
ser, deren spitzen studwérts gekehrt sind, lege in die
.Ostlicheu drei gruben nach dem ritus des Klossevéiter-
opfers (klosse) nieder ; nachdem er (auf die kl6sse) mark 1)
niedergelegt, umgiesse er sie ringsum mit milch und
welche flussigkeiten er noch weiter hat, indem er sagt:
»dies euch; sittiget euch”?). So gebe er auch in den
westlichen (gruben) den weibern; das mark lasse er
hinweg, (statt dessen) giesse er aber geistiges getrink
aus; indem er mit grutzenwasser und welche flissig-
keiten er noch weiter hat, (die kldsse) umgiesst, sage
er: ,dies euch; sittiget euch”. Die kldsse sollen von
den dienern oder von leuten der untersten kaste ver-
zehrt werden oder ins feuer oder ins wasser (geworfen
werden), oder man soll sie einem brahmana zu essen
geben. ’

53. Fir das erste (ekoddista-)oraddha gilten die vor-
schriften der Astakaceremonie. Die spriiche werden aber
wie fir eine person gefindert. Die fleischstiicke (vgl.
Kath. grbs, 49.b. 3, Beil. VI) und das ceremoniell des
nichsten morgens (sitra: 52) sind facultativ. Er mache
drei gruben; nachdem er in drei fenern geopfert und
in jede grube einen kloss niedergelegt, fiille er die erste
grube mit speise, die zweite mit saurer milch und honig,
die dritte mit schmalz und fleisch. So verrichte er die
monatlichen Craddhas und das jihrliche (= sapindika-
rana). (Dann) lege er einen vierten kloss nieder, ver-

1) ‘comm.: yusalaksanom.
92) vgl. zu diesem mantra weiter unten.
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theile denselben in drei stiicke und lege diese auf die
anderen klosse: ,mdge die Erde, der Wind, Agni, Pra-
japati dich zulassen. Vereiniget euch mit den friheren
Vatern”; — ,gleich sind eure absichten” ,in einklang
gebracht habt ihr eure geister”'). So auch das (ehren)-
wasser.

54, Fur das ubrige?* Craddha (comm. kimya und
abhyudayika) gilt der ritus der AStakafeier, mit dem
ersten paiicaka. Vom herbeifithren an wie mitgetheilt;
im fritheren ist die weise des pindagebens erklirt.

Fur ein anderes, das (raddha bei welchem ein stiick
vieh geopfert wird, gilt der ritus der AStakafeier mit
dems mittleren paficaka; vom herbeifithren an wie
mitgetheilt; im fritheren ist die weise des pindagebens
erkldrt.

Fir ein anderes, das monatliche Craddha gilt der
ritus der Astakafeier mit dem letzten paiicaka; vom
herbeifthren an wie mitgetheilt; im fritheren ist die
weise des pindagebens erkléirt.

6. Nach den Manava-MaitrZyaniyas.

Von der ebenfalls zum Schwarzen Yaju$ gehorigen
¢akha der Maitrayaniyas liegt uns das material nur
einer. schule vollstindig, aber auch ganz vollstindig

1) Kath. 10. 12.

2) itarasya an dieser stelle ist, wie ich meine, s6 zu begreifen. Urspriing-
lich war die reihenfolge der sttras in Kap, 54 eine andere, und stand,
was jetzt sttra 1 ist, hinter den beiden anderen siitren, so dass itarasya
bedeudete: »was nicht pagu- und nicht masicraddha ist.” So aueh B:
pagugraddhamvisyagraddhe varjoyitvd pretasya graddhasapindibaranas
n@ndimukhabdikasya koartavyasya.
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vor: der Manavamaitr@yaniyas. Verdffentlicht ist bis
jetzt nur die samhitd (von L. von Schroeder), die tibri-
gen materialien sind: das ¢rautasitra (Mss. Haug), das
grhyasiitra (Ms. Bihler, Haug) und endlich der ¢raddha-
kalpa (hs. Bihler, vgl. Bihler, preface to the trans-
lation of Manu, s. XL fgg.).

Eine untersuchung nach dem ¢raddharitus der Manavas
hat noch diese interessante seite, dass sich dadurch
entscheiden kann, ob Bthler (1. 1. s. XL) das recht hat,
die #hnlichkeit verschiedener stellen im Manavagraddha-
kalpa und im Manavadharmagastra (= Manu) zur be-
stitigung der hypothese anzuftihren, dass das Manava-
dharmagastra ein ausliufer der Manavaschule ist, also
sich zum grhyasiitra ungefdhr so verhilt, wie z. b. die
Visnusmrti zum Kathakagrhya und das Yajnavalkya-
dharmagcastra zur ibrigen literatur des Weissen Ya-
jurveda.

Allererst ist ein oberflichliches durchsehen der beiden
craddhabeschreibungen, nach Manu und nach dem ¢rad-
dhakalpa, gentigend um zu erschliessen , wie auch Biihler
zugiebt, dass der eigentliche ritus so gut wie keinen
einzigen tbereinstimmungspunkt bietet ). Dass in Manu
das klossegeben nach ,einigen”, nach dem speisen der
brahmanas geschieht, was im ¢r.k. wirklich der fall ist,
damit kénnte man schwerlich beweisen, dass diese eke
eben die Manavas sind, denn fast alle ¢raddhakalpas,
die ich kenne, haben das pindadanam nach dem bho-
janam. Btihler macht auf die grosse anzahl strophen
aufmerksam, welche Manu und der Man.¢gr.k. gemein-
sam haben, aus welchem umstand zu schliessen wire,
dass die c¢lokas aus dem Man.¢r.k. in Manu iibergegan-
gen seien oder wenigstens, dass die beiden werke sie

1) vgl. hierzu den zweiten excurs unten.*
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aus derselben quelle geschopft haben. Damit verhilt es
sich aber so. Unser ¢raddhakalpa, der leider nur in
éiner handschrift bekannt ist, scheint, was den inhalt
angeht, alt zu sein, wenigstens in den prosapartien.
Die spateren theile, welche den eindruck machen aus
dem gedschtniss niedergeschrieben zu sein, — zum theil
mag daran die grausenhafte handschriftliche tberliefe-
rung schuld sein — sind weiter nichts als eine antho-
logie aus verschiedenen texten, die wohl schon vor
der endgultigen redaction des Manavagraddhakalpa be-
standen. Diese texte sind in erster stelle der Karma-
pradipa, dann Manu , und endlich das Caturvimeatipurana
(oder -smurti?); dies letztgenannte werk kenne ich nur
aus citaten bei Hemadri'). Und der beweis: von den
3b ¢lokas und halbglokas im dritten khanda des Man.-
¢r.k. finden sich ungefihr 24 ganz oder mit geringen
abweichungen im Karmapradipa, 7 stimmen mehr oder
weniger mit dem Caturvimeatipurana tberein. Nur 4
halb¢loken war ich nicht in der lage aus anderen quellen
zu belegen, zum theil wohl weil sie so entstellt sind.
Die parigistas des Man.¢r.k. haben 19 ¢lokas, von wel-
chen 7 mit Manu iibereinstimmen; zwei gehoren aner-
kannter weise den Maitrayanipari¢iSta an. Vergleicht
man jetzt die vrddhigraddhabeschreibung des Karma-
pradipa mit der des Man.¢r.k., so liegt die schlussfol-
gerung auf der hand, dass der Karmapradipa #lter als
wenigstens dieser theil des Man.gr.k. ist. Man erwtige
nur folgendes: aus einer vergleichung von ¢r.k. IIL 10
mit K.p. I. 1. 18 folgt, dass im ¢r.k. die erste hélfte
des ¢loka hat wegfallen mitissen, weil die dort gemachte
erwihnung des VasiSthagraddhakalpa nur im Karma-

1) Das Caturvimgatipurina der Berliner hsssammlung habe ich nicht
zu gesichte belkkommen.
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pradipa stehen konnte. Craddhakalpa ITI. 13 ist offenbar
ein halber ¢loka, dessen erste hélfte (n. b. ebenfalls mit
harita anfangend!) sich Kr.p. I 2. 3 findet. Das im
K.pr. passende ratnimatrak ist hier durch das das halbe
mass andeutende dvadagangula- ersetzt.— K. pr. I. 2. 9 steht,
wie allgemein anerkannt ist, im gegensatz zum Gobhila-
(Vasistha)craddhakalpa IL. 14, wihrend sich im Manava-
criddhakalpa kein gegensatz findet zu ITL 17. — Die hei-
ligen texte, welche der yajamana, wahrend die brah-
manas speisen, hersagt, werden stets der eigenen sam-
hita entnommen; daher der unterschied zwischen K.pr.
I. 8. 8 und crk. IIL 19; das Somasaman findet sich
nur im Samaveda, konnte also nicht {fiir einen Manava
vorgeschrieben werden. Statt dessen ist es hier: japo
rakloghnalk suradevavat, Welche texte damit gemeint sind,
habe ich nicht entdecken konnen. — Craddhakalpa IIL.
20 wird erst die frage nach der stittigung vorgeschrieben
mit einem ¢loka, der sich auch im K.pr. findet, dann
dasselbe mit einem vers, den Hemadri aus dem
Caturv. citiert. Bei den Samavedins wird der cloka ¢r.k.
IIL. 22: asomapdgca w.s. w. mit pradasyami statt prada-
tavyam hergesagt als sittigungs-spruch, ersetzend das
gewdhnliche agnidagdhagca ye u.s. w. (vgl. Subrahmanya-
vidvan, Gobh. prakag. s. 31), im ¢r.k. ist der spruch
so abgefindert, dass er nun nicht mehr als spruch er-
scheint. — Mit ¢l. 32 nimmt der ¢raddhakalpa plotz-
lich wieder die durch allgemeine vorschriften abgebrochene
craddhabeschreibung auf, und zwar mit einem bruch-
stiick eines Karmapradipaverses! — Man konnte diese
aufzihlung noch weiter verfolgen, aber ich glaube zur
gentige bewiesen zu haben, dass die stiicke im @bhyu-
dayikakhanda, welche der Manavac¢raddhakalpa mit dem
Karmapradipa gemeinsam hat, dem Karmapradipa ent-
lehnt sind, nicht umgekehrt, und dass der genannte
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khanda des ¢r.k. selbst so gut wie nichts urspriingliches
hat ). Ist das bewiesen, so wird man auch zugeben
missen, dass es viel wahrscheinlicher ist, dass unser
¢raiddhakalpa vom Manavadharmacastra beeinflusst wor-
den ist, und die schon allgemein bekannten und in
hohem ansehen stehenden clokas dieses gesetzbuches
in sich aufgenommen hat, als umgekehrt; denn der
Karmapradipa ist wohl nicht so viel jinger als das
Manavadharmacastra in seiner jetzigen gestalt. — Um
zu beweisen, dass unser ¢raddhakalpa doch hohes alter
habe, wenigstens ebenso alt sei wie das Manavagrhya-
stitra selbst, kénnte man sich auf eine stelle im Manava-
grhya (I. 5) berufen, wo derselbe erwihnt wird. Ieh gebe
diese stelle nach dem ms. Bihler: athato 'ntarakalpan
vyakhyasyamo darbhamaya vasal paridhayacamyapan naptra
iti twe japitvapo 'vagahyom bhur bhuval svastat savitur iti
darbhapanis trik savitvim adhite .. .. iti marjayitod vasan-
syutsyjyacaryan pitpdharmena tarpayanti graddhakalpena gedo
vyakhyatah. Der sinn der letzten worte ist wohl: ,nach
dem tarpanam der lehrer soll ein (raddha stattfinden”.
Aus den worten: graddhakalpena gedo vyakhyatal braucht
aber keineswegs gefolgert zn werden, dass der grhyaver-
fasser den uns uberlieferten ¢raddhakalpa gemeint habe.
Sehr wahrscheinlich hat der commentator zu dieser
stelle recht, wenn er unter ¢raddhakalpa das stiick:
anuguptam annam (grhs. 11 9) versteht, wo in aller kiirze
der ritus des (raddha behandelt ist. Und wenn man
sagen wollte: ,mit dem worte ¢raddhakalpa ist doch
wohl eine absonderliche behandlung dieses gegenstandes
gemeint”, so braucht doch der ¢raddhakalpa, den wir

1) Mir will es scheinen, dass urspriinglich die ganze abhyudayikabe-
schreibung ans jemem in prosa abgefassten sutra (23) bestand, dessen
letate worte wiederholt werden (was gewdhnlich nur am ende eines ab-
schnittes geschieht), und das noch ein ziffer 1 hinter sich hat.

6
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jetzt aus Biihlers hs. kennen, nicht derselbe zu sein
wie der, welchen der sutraverfasser gekannt und in L
5 gemeint hat. Denn der uns bekannte ¢raddhakalpa
ist in seiner jetzigen gestalt sicherlich viel jiinger als
das grhyasiitra ). Das Manavadharmagastra (III. adhy.)
hat folglich mit dem Manavagraddhakalpa nicht mehr
iibereinstimmungspunkte, welche auf ein néheres ver-
hiltniss weisen konnten, als mit irgend einem anderen
¢raddhakalpa, z. b. mit dem ¢raddhak. des Katyayana.
Es sind zufillig nur einige clokas, die, wie ich mejne
bewiesen zu haben, aus dem Manavadharmacastra in
den Man.cr.k. aufgenommen sind.

In den biichern der Manavas nun liegt, wie ich schon
erwiahnte, eine doppelte darstellung des ¢raddharitus
vor: eine sehr gedriingte im grhyasutra selbst (IL. 9)
und eine ausfithrliche in einem absonderlichen anhang
(parigista): der ¢raddhakalpa. Die dltere darstellung ?)
giebt nur das folgende:

,2Das Craddha gebe er in der zweiten monatshilfte
den Vitern; er speisige brahmanas mit uberdeckter
speise (d. h. speise, die nicht von einem ¢udra, einem
ausgestossenen oder einem hunde angeblickt oder be-
rithrt worden ist, comm.); ,kein mit dem Veda unbe-
kannter soll essen”, so heisst es in der heiligen schrift. —
Wenn er (das (raddha) mit einer kuh oder einem stiick
kleinvieh verrichtet, (so finden statt) das besprengen,
das trinken, das umkreisen mit dem feuerbrand, das
ausfihren des zum kochen des opferfleisches bestimm-

1) Man vergleiche auch die bemerkungen zur iibersetzung und zum texte.
2) Den text siehe Beilage VIL
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ten feuerbrandes, das opfer der netzhaut!). In drei
theilen opfere er die netzhaut, die topfspeise und die
abschnitte: ,dem Soma, der von den Vitern hegleitet
ist, svadha namal”; ,dem Yama, der von den Angi-
rasen und den Vitern begleitet ist, svadhda namal”,
die zweite spende; ,dem Agni, fithrer der manenspeise”,
die dritte. Nach dieser vorschrift soll er das monatliche
(Craddba) halten (wenn er es nl. mit einer kuh feiert);
der ritus nach dem Klosseviteropfer.”

Der ausfithrlichere ritus nach dem ¢graddhakalpa?)
ist folgender.

»Nachdem er holzzusammengelegt und entziindet hat ),
und am tage vorher brahmanas in ungerader anzahl,
welche ihm nicht verwandt sind, nach links*) einge-
laden hat, — welche von seiten der mutter und des
vaters durch zehn familienglieder hindurch mit wis-
senschaft und frommigkeit zugertistet sind *), welche
die tugend betrachten, — dieselben sollen rein sein und
reine kleider tragen, — soll er sie mit der schnur tber
der rechten schulter am nachmittage speisen, nachdem
er erst uber einem kreise®) ihre fiisse gewaschen hat

1) Alles ceremonien die beim paguyajiia platz finden, vgl. Man. grhs.
L 4 ... prokSyanuminyopaptyye poryegnim kptd ¢amitram praniye
vapagrapanibhyam udajicam prakramaminpem anvirabhante swmjiio-
pyema@nam aveksule samjiiaptam snapayitvd yathadaivelom vapam wl-
kpntya grapayitvd u.s. w., vgl. Gobh, 111 10, Agv. grhs. L 11,

92) Den text siche Beilage VIL

3) vgl. Man. grhs. IL 2, wo erst das nirmanthanam statt findet, und
spiter das upasamadhanam: pragudaiicam laksopam uddhatyavoksya
sthandilam gomayenopalipya mandalam calurasram vagnim nirmathya-
bhimukham pranayed.

4) d. h. indem er die schnur unten der linken schulter hat, das linke
knie beugt, die linke hand gebraucht, u.s.w., vgl. verf. iiber Totenver-
ehrung s. 14.

5) wortlich mit Agv. ¢rs. IX. 3 ibereinstimmend.

6) vgl. die beschreibung nach den Apast. oben s. 53.
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und nachdem sie den mund gespiilt haben: und zwar
die (fur die) Viter (geladenen) mit dem angesicht nach
Osten sitzend, die (fur die) Allgotter (geladenen) mit
dem angesicht nach Norden. Er gebrauche beim (raddha
an die Gotter zwei, bei demjenigen an die Viter drei
arghyagefisse oder je eins auf beiden seiten !). Nachdem
er mit dem spruche: ,theils kommen sie zusammen" 2)
wasser eingegossen hat, dann blumen hineingethan )
und gerste hineingestreut hat ‘), sage er: ,soll ich die
Allgdtter herbeifiihren” ¢ Wenn die brahmanas dazu ihre
erlaubniss ertheilt haben, soll er mit den beiden sprii-
chen: ,die heiliggesinnten Allgétter”®), und ,die fréh-
lichen Allgétter” ¢) nach rechts hin gerste umherstreuen.
Nachdem er die zwei reiniger, (die tiber dem arghya-
gefiisse gelegen haben, dem brahmana) in die hand gege-
ben, und den spruch: ,die goldfarbigen reinen” ’) herge-
sagt, (giesst er das ehrenwasser in ihre hinde aus, indem
er sagt:) ,ihr Allgétter, hier habt ihr ehrenwasser” ?),
Wenn er gesagt hat: ,soll ich die viter, die gross-

1) Durch die anzahl der gefdsse ist auch die anzahl der einzuladenden
brahmanas erklart.

2) MS. 11. 143. 1: »Theils kommen sie zusammen, theils kommen sie
heran: die stréme filllen das gemeinsame becken; den hellen leuchtenden
Apam napat (Agni) umlagern die hellen Gewisser.”

3) utpiya, in der weise des weihwassers, indem er mit daumen und
ringfingern der beiden hiande den reiniger hélt, vgl. Hemadri s. 1286. 5.
Den spruch hierbei giebt Hem. s. 1236: grigea te laksmigea (VS. XXXI. 22),

4) nach Hem, s, 1236. 1 mit yavo ’si; es ist wohl gemeint: yavo ’si
yavaya dveso asmad yovayaratim, MS. L 2, 14,

5) MS. IV. 10. 3: »Die heiliggesinnten Allgotter, welche die anrufung
horen, moégen zur opferzeit die passende saft gern annehmen.”

6) MS. ib.: »Die frohlichen vielgestaltigen wohlwollenden Allgétter, die
fahrenden, mogen das opfer gern annehmen.”

7) MS. 1. 13. 4: »Die goldfarbigen reinen lauternden Gewisser, in
welchen Kagyapa und Indra geboren sind, welche den Agni concipiert
haben, die vielgestaltigen mogen uns giinstig und hold sein.”

8) n.b. die form arghyah, masc. gen!
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viiter, die urgrossviter herbeifithren”? und die brah-
manas ihre erlaubniss gegeben haben, soll er mit den
beiden spriichen: ,gern rufen wir dich” ') ,gehet hin,
ihr Viter” ?) nach links hin sesamkoérner umherstreuen.
Nachdem er die [zwei] ®) reiniger (dem brahmana) in
die hand gegeben, (giebt er das ehrenwasser), indem er
mit aussprechung der personen- und familiennamen sagt:
ymein vater, hier hast du ehrenwasser.. grossvater..
urgrossvater..”

Nachdem er die brahmanas mit der gabe von wohlge-
rtichen, blumen, weihrauch, lampen, kleidern w.s. w.
verehrt hat, nimmt er die mit schmalz benetzte speise
und fragt mit dem opferloffel in der hand: ,soll ich das
agnaukarana machen”? Haben die brahmanas ihre er-
laubniss dazn gegeben, so opfere er: ,dem von den
Vitern begleiteten Soma, svadha namah”; ,dem von
den Angirasen und Vatern begleiteten Yama, svadha
namah”, die zweite spende; ,dem Agni, fihrer der
manenspeise , svadha namah’, die dritte, jede besonders
auf der stidostlichen seite (des feuers)®). Den rest des
geopferten gebe er den brahmanas; nur lasse er einen

1) MS. L 10. 18: »Gern rufen wir dich, gern wollen wir dich entziin-
den, fithre du willig die Viter, die auf unseren ruf horen sollen, hier-
her um die opferspeise zu essen.”

2) MS. L 10. 3. vgl. oben s. 11 und note 3 za s. 5.

3) Hier muss pavitre verdorben sein: die zweizah! ist nur beim dalvam,
beim pitryam die dreizahl iiblich, vgl. Pakayajfiaprayoga fol. 33.a: tad
(nl. pGtrandam) upari pr&degamitﬁagts trimstrin kuglin daksintigran nidhya.

4) In der stelle: somaye pitrmate . ... trty@n hutvd sind die worte
bis kavyavGhantye svadht name iti dem Manavagrhs. 1L 9, der rest
dem Manavacrs. (I 4. 2) entnommen, daher das doppelte: juhoti ...
hitva. Nur ist natiirlich dvitiy@m in tptiyam geidindert, aber asamsaktom
(singul.) ist geblieben! obschon es jetzt drei spenden sind. Wenn der ver-
dacht nicht nahe lige, dass die ¢rauta- und grhyastellen das vorbild fiir
unsere stelle gewesen sind, so wére die verbesserung hulocchislam leicht,
zumal da auch Harita derartiges hat, Hem. s, 1347,
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rest fiir die klosse zuriick ). — Mit dem spruche: ,saft
in die erde”?) gebe er (in die schiisseln, welche auf dem
boden stehen, und zur mahlzeit fir die brahmanas ge-
braucht werden sollen) milch; mit: ,siiss mégen die
winde” *) gebe er honig und mit: ,o lebenschenkender” *)
schmalz. Nachdem er die speise mit: ,o wahrheit, mit
dem rechte besprenge ich dich” ®) oder ohne spruch be-
sprengt hat, bespreche er das gefiss (in welchem die
speise fir jeden brahmana sich befindet) mit: ,die erde
ist dir schiissel” ). Den daumen des brahmana ergreife
er mit: ,Visnu behiite die gétterspeise”?) bei den fur

1) Ueber die bedeutung der worter gesum pindapitryajfiavannidadhyat
hier bin ich in zweifel. Ausser allem zusammenhang betrachtet scheinen
sie zu bedeuten: »den rest lege er nieder wie beim Klgsseviiteropfer”,
d. h. »von dem rest verfertige er klosse und gebe diese den Vitern nach
dem ritus des K.v.0.” Wenn man aber erwiigt, dass das klossegeben erst
spater geschieht und die citierte stelle des Harita vergleicht: hufvcchistam
brahmanebhyal pradaya pindebhyo *vagesayet (vgl. unten s. 94, zeile 13),
so scheint ihre bedeutung die oben von mir gebebene zu sein,

2) MS. II. 12. 1: »8aft in die erde, saft in die kriuter, saft in den
himmel, in den luftraum stelltest du saft, saftreich mégen mir die him-
melsgegenden sein”,

3) MS. IL 7. 16.

4) MS, IV. 12. 4: »O lebenschenkender Gott, der du das greisenalter dir
erwihist, Agni, dessen antlitz schmalzig, dessen riicken schmalzig ist,
schmalz trinkend, das ambrosische vom rinde kommende, wie ein vater
den sohn fithre du diesen zu hohem alter.”

5) TB. 1. 1. 11. 1. Diese besprengung (eig. umgiessung) ist gewshnlich
beim nityabhojanam, vgl. Agv. grhpre. II. 11, wo gleichfalls der mantra:
satyam tvartena vorgeschrieben ist, vgl. oben s. 57. Nach Subrahmanya-
vidvan (Gobhilakagika) wird auch beim Qraddha der Samavedins die um-
giessung mit jenem mantra verrichtet.

6) Obgleich der spruch prthivi te patram in keiner samhita vorkommt,
wird hier doch nur das pratika gegeben. Alle anderen ¢raddhakalpas geben
ihn in extenso. Dieser umstand zeugt nicht fiir die urspriinglichkeit unserer
redaction dieses textes. Und nach welcher form muss ihn der Manava her-
sagen? wie der Samavedin oder der Taittirlyaka?

7) MS. L 1. 3.
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die Allgdtter geladenen, mit: ,Vidnu behiite die manen-
speise” bei den fur die Viter geladenen'). Dann giebt
er wasser in die hand und sage: ,om, bhur bhuval
suvah! Dies des Savitar liebliche” *) dreimal; die drei
verse: ,siiss mogen die winde”; dreimal die silbe ,stiss”;
die Viter mogen zufrieden sein”. Dann gebe er ihnen,
indem er mit eingehaltener stimme sagt: ,mogen sie
sich sittigen”, die am meisten beliebte speise *). (Wih-
rend jetzt die brahmanas speisen,) sagt er her: dreimal
die Savitri; die drei ersten kapitel (der samhita); ,hier
thut euch giitlich, o Viiter”"); ,nachdem sie die ge-
schopfe geschaffen und die bedréingniss durch opfer ver-
trieben hatten”*®); ,gern rufen wir dich”°); ,mit den
worten: thut euch hier gutlich wendet man sich ab”7);
wdie funf verse: schaffe heiterkeit; er kennt deine” *);
»gieb uns, o Agni”?); ,die Viter mégen sichreinigen” '),
— diese texte spreche er wihrend des speisens der fiir
die Viater geladenen brahmanas ). ,Seid ihr gesattigt” ?
frage er; ,wir sind gesittigt”, ist die antwort. Wenn sie
einmal den mund gespiilt haben, soll er mit dem
spruche: ,die welche in meiner familie” auf dem boden

1) Nach Hemadri's citat ist dieser passus: »den daumen des brahmana
" ergreife er mit dem spruche: »diesen stapf hat Visnu gemacht” (MS. 1L
2. 9) und stecke denselben (in die speise) hinein, beim Craddha an die
Allgotter mit: »Visnu behiite die gotterspeise”, beim Craddha an die
Vater mit: »Visnu behiite die manenspeise”.
9) MS. IV. 10. 3.
3) d. h. diejenige speise, welche den Ahnen wihrend ihres lebens am
meisten beliebt war.

4) MS. I 10. 3. 5) MS. 1. 10. 17.
6) MS. 1. 10. 18. 7) MS. 1. 10. 19. 8) MS. IV. 11. 5,
9) MS. IV. 10. 6. 10) MS. IIL. 10. 11.

11) Der text hat hier das riithselhafte pitPn. Es ist derselbe accus, wie
oben: vispo havyom raksasvet! vigvedevin vispo kevyamn raksasveti pitFn,
wo Hemadri vaigvadevike bzw, pitrye hat. Dasselbe pitZn = pitrye findet
sich in einigen hss. des Gobhilagriddhakalpa (IL. 10) vor,
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speise ausstreuen. — ,Die welche in meiner familie,
lebendig (geboren) vom feuer verbrannt und nicht ver-
brannt sind, mogen durch das hier am boden gegebene
wasser gesittigt die héchste seligkeit erreichen”, mit
diesem spruche giesse er das wasser nieder und lege
dann klosse nieder nach dem ritus des Klosseviterop-
fers!). Dann soll er den boden vor (der stelle, wo die
brahmanas gegessen haben) besprengen mit den worten:
»Wohl besprengt soll sie sein”. (Darauf lisst er die br.
sagen:) ,unversiegbar’ ?) und heisse die brahmanas mit
dem worte: ,stehe auf” sich erheben, begleite sie mit
dem mantra: ,in kampf an kampf” *), umwandle sie
von links nach rechts mit dem mantra: ,zu mir mogen
kommen” ¢), und gebe silber oder ein (mit reiss oder
anderem getreide) gefiilltes gefiss (als opferlohn).”

7. Nach den Maitrayaniyas.

In fragmenten sind mir noch zwei weitere ¢raddha-
kalpas bekannt, von welchen der eine gewiss, der andere
héchstwahrscheinlich einer ¢akha der Maitrayaniyas zu-
gehort. Der erste ist das von Hemadri citierte Mai-

1) vgl. oben s. 6 flgg.

9) ath@grabhiimim Gsicye suproksitam astviti ist fast wort fir wort
tbereinstimmend mit Karmaprad. I. 4. 5; aksayam ist abgekiirzt fir:
brahmanan vicayel pitPpam pitamahandm . . aksoyom astviti.

3) MS. L. 14. 2: »In kampf an kampf stehet uns bei, ihr helden, und
in wettstreiten, ihr weisen, unsterblichen, die ihr die gute ordnung kennet.
Trinket von diesemn stissen trank und berauschet euch; gehet gesittigt
auf den zu den Gottern fihrenden pfaden.”

4) MS. 1. 41. 3: »Es komme zu mir des reichthums iiberfluss, zu mir
Himmel und Erde, die allen zum heile gereichenden; es kommen zu mir
die allgestaltigen Viter, es komme zu mir Soma mit unsterblichkeit.”
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tr@yaniyastitra ), dessen citate er streng abscheidet
von denen aus dem Manavagraddhakalpa oder Manava-
maitrayaniyasitra. Auch findet man sehr einzeln ,Mai-
trayaniyaparigita” citiert. Leider sind der bruchstiicke
zu wenige, um eine vollstindige darstellung des Craddha
nach dieser schule zu ermdglichen. Das folgende habe
ich sammeln kénnen.

»Nachdem er die heilige silbe gesprochen, fragt er
die brahmanas: ,soll ich die Vater herbeifiihren” ? und
fuhre sie herbei wie beim Klésseviteropfer. (Leider giebt
Hemadri die beziigliche stelle aus dem Maitr.¢rautasiitra
nicht). — Indem er es (d. h. das ehrenwasser) einzeln
dem vater, grossvater und urgrossvater zuweist, giesse
er es aus in die hande der brahmanas, — In die (von
dem agnaukarana) iibriggebliebene speise steckt er den
daumen des brahmana und sagt den spruch: ,der him-
mel ist geftiss, die svadha deckel, in vatersmunde opfere
ich dich einem brahmana als ambrosia, svadha”!?) —
Er gebe speise mit sesam und honig und fleisch. —
Wenn er umhergestreut hat, frage er die gestittigten brah-
manas: ,hat es geschmeckt”? (svaditam), beim abhyu-
dayikam aber: ,ist es gelungen”? (sampannam). — Unter
aussprechung der heiligen silbe mit den worten: ,es
sei svadha” entlasse er sie”. ®).

= ————

1) Sowohl grhya- wie c¢rautasutra wie es scheint; die stellen aus dem
Klosseviteropfer habe ich oben behandelt, — Eine maitrayaniyakiiya-
paddhati, welche sich in Bombay befindet, habe ich leider nicht in die
hande bekommen kénnen,

2) maitraih svadhtigabhah, Nirnayasindhu s. 247.b. 5.

3) Die stellen finden sich der reihenfolge nach: Hem. ¢rk. s. 1256,
1295, 13875, 605, 1395, 1491; s. 1299 wird ein cloka citiert.
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8. Nach Harifa.

Zu den #ltesten von allen dharmasiitras gehort aner-
kanntermassen das Haritadharmasttra (Harita-
smrti), welches leider als ganzes verloren gegangen zu
sein scheint. Dass dies eines der interessantesten sutras
gewesen ist, welches die indische literatur besessen hat,
dariiber besteht kein zweifel. Man darf also schon zu-
frieden sein, wenn man ziemlich grosse fragmente findet ,
die uns in den stand setzen uns wenigstens einiger-
massen den ¢raddharitus nach Harita vorzustellen. —
Wie ich oben schon angedeutet, ist das Haritasitra
wahrscheinlich fiir eine oder die andere schule der Maitra-
yaniyas abgefasst. Aus einem fragmente des Harita-
sitra, welches also schliesst: ityaha bhagnvan ayonijo
ragmisambhavo maitrayanif folgert Bihler '), dass Harita
den Maitrayaniyas zugehore. Verstirkt wird diese
vermuthung durch folgendes. Eine Haritastelle von
Madhava in Paracaramadhaviya (B. L) citiert, welche
diesen schluss hat: pramumcate so ‘mhasal kdanad ityaha
bhagavan maitravarunif,; dass hier maitravaruni}, entweder
identisch sei mit oder eine corruptel fir maitrayanif,
dafiir vergleiche man das citat im Paracaramadhava auns
einer ,maitravarunagruti’ ?); eine belegstelle fir die ver-
wechslung der beiden namen: maitrayaniya- und maitra-
varupya- liefert Simon, Vedische Schulen s. 15. Ferner
begegnet man den eigennamen Maitrayazi- noch in einem
merkwirdigen fragment des Haritasutra, welches Hema-
dri ¢r.k. s. 1200 giebt, wo Harita vorschreibt, dass die
fir die Viter geladenen brahmanas das angesicht nach

1) Introd. to Vasidta s. XX. (S.B.E)).

2) Aus einem grhyasitra? indrasyo wvajro 'siti trin vainovin dandin
dokSinapinow dhurayed ekam o0 yadyekam tad@ sagikham pavanam

kg visrjya yajfiopavitam. (Statt pavenom ist vaponem zu lesen, vgl,
Yama bei Kullika ad Manu IL 38.)
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Osten richten sollen, und nicht, wie einige meinen,
nach Norden; diese vorschrift stiitzt er auf eine
¢ruti, ,denn, so sagt Maitrayani, jene grausen (nl. die
Viiter) sind, wenn sie das gesicht zugewandt haben,
schidigend” '), Weil nimlich der opferer das gesicht
nach der richtung der Manes, dem Siiden, zu kehrt, wiirde
er, falls die fir die Viter geladenen brahmanas das
gesicht nordwirts kehrten, ihnen das antlitz zuwenden.
In dieser bestimmung steht nun Harita auffallender-
weise im gegensatz zu den meisten vorschriften, nach
welchen die paitrkas das angesicht nach Norden ge-
richtet haben miissen. Die zuletzt citierte stelle ist noch
in einer anderen hinsicht merkwiirdig und beweiskriftig
fir die zugehdrigkeit des Harita zu den Maitrayaniyas.
Im Nirpayasindhu (IIL. s. 28.a. 6) und im Madanapa-
rijata (s. 570) nédmlich wird eine stelle aus dem Maitraya-
niyaparigi§ta mitgetheilt, welche mit der des Harita
fast gleichlautend ist: dakdinagre tu darbhe pranmukhan
bhojuyed udaimulkhan ityeke. Ein weiterer beweis ist die
tibereinstimmung, welche zwischen einigen stellen des
Manavagraddhakalpa und der Haritafragmente besteht:
einzelne bestimmungen und ganze séitze sind beiden wer-
ken gemeinsam. Um nur etwas hervorzuheben : gerade die
soeben erwithnte bestimmung fur die richtung der fir die
Vater geladenen brahmanas wird auch im Manavagraddha-
kalpa gegeben: es ist der Osten?). Der spruch, wo-
mit das wasser in die arghyagefiisse gegossen wird, ist
beiden gemein: sam anya yanii, in keinem anderen ¢rad-
dhakalpa findet er sich ). Derselbe unterschied in der

1) kriir@ hyete "bhimukh@ himsak@ bhovantiti maitrayompih.

2) Ausgenommen die Maitr.parig., Paithinasi (S.0.) und Baudh@yana,
der die wahl zwischen Ost und Nord lasst, ist die bestimmung sonst all-
gemein: Nord.

3) Sogar der passus: sam any@ yanty....cotpiya haben beide texte,
Der mantra kommt nur vor in MS, RS, KS, TS.
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anzahl der spenden beim agnaukarana, welchen der
Manavagraddhak.. dem crautasitra gegentiber aufweist:
im ¢rk. drei, gegen zwei im ¢r.s., ist auch in Harita
wahrzunehmen, wenn anders die von Hemadri s. 1350
citierte Harttastelle aus einer grantadarstellung herriihrt.
Fiir weitere tibereinstimmungspunkte verweise ich nach
die anmerkungen zum texte des Manavagraddhakalpa
(Beil. VII). Dass also das Haritasttra fir eine Maitra-
yaniyacakha verfertigt worden ist, steht fest, wie ich
meine. Auf die frage ,fiir welche ¢akha"? ist die ant-
wort weit schwieriger zu geben; die antwort kann leider
bis jetzt nur eine negative sein: zu den Manavas gehort
das stitra nicht; bei aller tbereinstimmung ist das von
vorn herein abzulehnen; zwei ganz verschiedenen crad-
dhakalpas fiir eine schule ist einfach eine unmoglich-
keit, Auf grund der erwihnten tbereinstimmung in der
vorschrift iiber die richtung der brahmanas zwischen
das MaitrayaniyaparigiSta und Harita, kénnte man mei-
nen, dass das Haritastitra eben das Maitiiyaniyasutra
ist, ganz in derselben weise wie z. b. das Laugakdisttra
mit dem Kathakagrhyasiitra identisch ist'). Ich glaube
aber bei allem bestechenden dieser hypothese nicht,
dass sie zu vertheidigen sei. Unter den wihrend des
speisens der brahmanas herzusagenden texten nimlich,
wird von Harita genannt: namo va} pitare iti yajul
smantam , das heisst, nach Hemadri: ,das yaju$ welches
mit namo vak pitaral antingt und mit (vayam tedam va-
siStha bhiya)sma schliesst.” Dies yajus nun findet sich wort-
lich so in keiner mir bekannten samhitd und in keinem
sitra; nur das Maitrayaniyasitra bei Hemadri s. 1460
(vgl. Beil. IIT) hat es, aber mit dem schluss: akam te¥am

1) Es hat wohl einigermassen den schein, als ob die von Hemadri aus
Harita citierten stellen, die von jhm aus dem Maitr.siitra citierten, erginzen.
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vasistho bhuyasam. Selbst scheint es, dass unser Harita-
sitra sich einer anderen samhitd anschliesst als der uns
bekannten Maitrayanisamhita, denn die zahl sechzehn
der pavamanis: punaniu ma pitarak u.s, w. scheint nicht
anf unsere samhita zu passen ?).

Eine vergleichung der anf den ¢raddharitus bezig-
lichen prosafragmente des Haritasiitra, welche ich aus
Hemadri und anderen dharmanibandhas habe finden
konnen, giebt folgenden aufschluss.

»Am vorhergehenden tage soll er sich bemiithen brah-
manas mit den schon friher aufgeztihlten vorziigen ein-
zuladen *). Am folgenden tage soll er in siidliche rich-
tung gehen und mit den wurzeln griiser holen, deren
spitzen nach Suden geneigt sind , und noch ungebrauchtes
wasser ). Nachdem die brahmanas sich gebadet, und den
mund gespiilt haben, soll er sie niedersitzen lassen an
reiner stelle auf sesseln mit grisern vorsehen, deren
spitzen studwéirts gerichtet sind. In die wassergefisse
soll er das wasser giessen mit dem spruch: ,theils kom-
men sie zusammen” *) und blumen hineinstreuen. Wenn
er die brahmanas erlaubniss gebeten hat, legt er mit
dem anziindungsspruch °) brennholz zum feuer, fihrt

1) Ebenso wie auch das Maitrayaniyasiitra wieder eine andere samhita
vorauszusetzen scheint, man vergl. das citat bei H. s. 1460, welches ginz-
lich abweicht von MS. I. s, 143. 3.

2) Hem. (1132) evam vidvan, Par, Madh. (696): evamvidhin. Was ist
das rechte?

3) Diese stelle ist offenbar das vorbild des ¢loka in dem Ugan.dh.g.
(D. S. 1 527):

gvobhuite daksindm gotvd digam darbhin samahitah
samiilan Bharved vari daksinagran sunirmalam

4) MS. 1L 13. 1, oben s. 84, n, 2.

5) Statt s@midhenyd hatte schon Harihara die v.1.: samitsvetr, welches
factisch dasselbe bedeutet.
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die Vater herbei’), und verehrt in zutreffender weise
mit den wassergefissen die die Agnivattas u.s.w. re-
prisentierenden brahmanas. Mit dem opferloffel in der
hand bittet er (mit den worten: ,soll ich im feuer op-
fern”? die brehmanas) um erlaubniss und opfere dann
an Soma Pitrmant; damit erfrent er die Viter, an
deren spitze Soma steht und die pitarah somapah; an
Yama Angirasvant; damit erfreut er die Vater,
an deren spitze Yama steht und die pitaro barhisadah;
an Agni Kavyavihana svi§takrt; damit erfreut
er die Viter, an deren spitze Agni steht und die pitara
agnidvattah; den loffel wirft er ins feuer; damit erfreut
er sich selbst?). Den rest des geopferten gebe er den
brahmanas, nur lasse er etwas fiir die klosse zuriick.
— Unter nennung des namens und familiennamens giebt
er (dem brahmana des vaters) wohlgeriche, und, nach-
dem er wasser beriihrt, ebenso den beiden anderen; so-
dann auch riucherwerk, lampen, krinze und kleider. —
Die speisen sind auf den boden zu stellen, nicht auf
unterdeckel. — (Wahrend die brahmapas essen, sage
er die folgenden texte her:) das yajus: ,hier, o Viter” %);
»verehrung, o Viter, eurem” bis: ,mdgen wir sein” *);
,siss die winde” ?); das kapitel: ,es mogen mich die
Vater reinigen”®), und ,du kennst, o Soma”7); dies
ist die Vatersamhlta ). Wenn er diese hersagt; erfreut

1) Mit den spriichen, deren erster ist: efa pilarah (Hem. s, 1296. 6);
im Manavagrautastitra giebt es ein so anfangendes avahanamantra: efa pi-
taro mangjavd aganta pitaro manojaval, vgl. oben s. 5,

2) Diese merkwiirdige eher in brahmana- als in sutrastil verfasste
stelle hat grosse #hnlichkeit mit Maitr. S. L 10. 18 (s. 158. 8), wo frei-
lich der mahapindapitryajiia behandeli wird.

3) MS. L 10. 3. 4) vgl, oben s. 92 und 9, 5) MS. IL 7. 16.

6) MS. IIL 14. 10. 7) MS. IV. 10. 6.

8) Zum theil werden die herzusagenden texte wiederholt in der stelle:
yadyat putam manyets punantu ma pitara iti Sodaga pavamanir joped
Gditas trin; die letzten worte stehen auch Man.cr.k, IL



Craddha nach Harita. 95

er die Vater und das ihnen dargebotene reicht fiir ewig
aus. Nachdem die brahmanas geséttigt sind, fragt er sie:
,hat es geschmeckt”? und sie antworten: ,es hat ge-
schmeckt” (bei den go6tter¢raddhas: ,gut gehort”?,
bei den wunscheraddhas?): ,lebenskraft™?); dann soll
er ihnen mundspilwasser reichen und am boden speise
ausstrenen. — In die hénde der brahmanas giebt er
griser, an denen sich die wurzeln noch befinden, und
sesamkorner , und sage: ,om! svadha"! Jene antworten:
,6s sel svadha”! Dann werden die brahmanas entlassen,
nach einigen mit: ,moget ihr befriedigt sein”, worauf
sie sagen: ,wir sind befriedigt”. Nachdem er mit dem
mantra: ,in kampf an kampf” sie begleitet hat, soll er
von dem rest (des agnaukarana) klosse niederlegen wie
beim Kldsseviiteropfer.” %)

9. Nach den (;:mnakins.

Von den neun zum Atharvaveda gehorigen schulen
liegt uns das material der Caunakins so vollstindig
moglich vor. Die Atharvasamhita (Caunakiyasamhita),
das Gopathabrahmana (B. L), das Vaitana- (= ¢ranta-)
stitra (ed. Garbe) und das Kaugika(grhya)siitra (ed. Bloom-
field) sind saimmtlich vertffentlicht. Im grhyasttra findet
man nicht das Craddha, wohl das Klosseviteropfer.
Indessen giebt es auch einen ¢raddhakalpa der Qaunakins.
Wiederholte male wird von Hemadri ein Caunakathar-

1) Nirp. sindhu IIL 40, a. 3 svairisviti icchagraddhesu.

2) Die stellen, wo das obenstehende zu finden ist, sind : Hemadri: 1132,
1171, 1200, 1347 (vgl. 1286, 1314, 1320, 46), 1372, 1074 (1071), 1395,
1498 (vgl. 1408). Zwei stelle weiss ich nicht unterzubringen: 1349 und
185, — Madanaparijata: 566.
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vanagraddhakalpa !) citiert, an einer stelle mit dem in-
teressanten zusatz: gaunckatharvanasvikrte kaugikapranite
graddhakalpe ®). Alle die von Hemadri citierten stellen
finden sich nun im 44sten parigistam des Atharvaveda.
Von diesem craddhakalpa wird nicht nur die Atharva-
samhita als bekannt vorausgesetzt, sondern auch das
Kaugikasttra, und wohl auch das Vaitanasttra. Sind ja
doch alle mantras, die sich in pratika in diesem pari¢istam
finden, entweder in der Atharvasamhitd oder im Kauci-
kasiitra vorhanden; zwei in der Vajasaneyi- oder Rksam-
hita vorhandenen werden ganz gegeben. Den text dieses
¢raddhakalpa theile ich in Beilage VIII mit.

Wie von Bloomfield (Introd. to the Kaug.s. p. XXXV)
wahrscheinlich gemacht ist, galt das Kaugikasttra und
wohl auch die parigistas, die sich demselben eng an-
schliessen, filr die vier ¢akhas der Caunakiyas , Jajalas (%),
Jaladas, und Brahmavadas. Von keiner der anderen
cakhas ist, so weit mir bekannt, das c¢raddha- oder
itberhaupt grhyamaterial handschriftlich. iberliefert.
Indessen meine ich doch eine grosse partie des ¢rad-
dhakalpa der Paippaladas reconstruieren zu kénnen und
zwar nach citaten von Hemadri. Diese citate, nach aus-
weis des Caunakagraddhakalpa geordnet, habe ich in
den Beilagen (IX) verdffentlicht.

Uber das verhsltniss der Caunakagakha zur Paippa-
ladagakha sei es mir erlaubt anlisslich der beiden
eraddhakalpas hier folgendes mitzutheilen, was ich
aber nur als eine vermuthung gebe. Wiahrend bei
den Gaunakins in allen handlungen, wo die Viter an-
geredet werden oder von den Vitern geredet wird, tiberall
der urgrossvater der erste, der grossvater der zweite

1) Nicht zu verwechseln mit »gaunakah”; die citate aus diesem autor
stimmen alle fast wortlich mit dem Agvalayanagrhya iberein.
2) Hem. ¢rk. s. 1229.
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ist und der vater erst an dritter stelle kommt '), fan-
gen die Paippalidas mit dem vater, nicht mit dem
urgrossvater an. Nun denken sich dle alten Inder, wie
bekannt, den aufenthalt des vaters auf der erde, des
grossvaters im luftraum, des urgrossvaters im himmel,
und die sutras erlauben, dass, wenn man die namen
der verstorbenen nicht kennt, beim kldsseniederlegen
fir den vater die formula: pitrbhyal prthividadbhyal, fir
den grossvater und urgrossvater die formulae p. anfa-
rik3asadbhyal und p. diviadbhyal gebraucht werden. Was
finden wir aber in der Caunakarecension des Atharva-
veda (XVIIL 4. 78—80)? nicht die reihenfolge pitrbhyo
dividadbhyal, antarik$a-, prthividadbhyal, wie man erwar-
ten diirfte, weil der Caunakin mit dem urgrossvater
beginnt, sondern die gewdhuliche: prihivi-, antarikda-,
dindadbhyak. Es wire nun vielleicht nicht unméglich,
dass dieser widerspruch dadurch veranlasst sei, dass,
als sich die Caunakins von den Paippaladas zu trennen
begannen, einer der unterschiedspunkte dieser wurde,
dass fortan die . mit dem urgrossvater begannen, dass
aber die reihenfolge der formulae, welche man bei un-
kenntniss der namen der Ahnen gebrauchte, weil man
sich ihrer eigentlichen bedeutung nicht mehr klar be-
wusst war, nicht geindert wurde. Dann ist die Paip-
paladagakha 4lter als die der Caunakins, zu gunsten
welcher hypothese auch die thatsache spricht, dass in
der Paippaladasamhita das ganze aus spiterer zeit her-
rithrende XVIIIe buch fehlte. Die in diesem buch ent-
haltenen mantras besassen die Paippaladas wahrschein-
lich wohl, aber bei ihnen waren sie dann wohl erstin
ihrem grhyasiitra verzeichnet. — Die oben gemachte
‘bemerkung iiber die dnderung der urspriinglichen reih-

1) vgl., ausser der sutraliteratur, AS. XVIIL 4. 75—77.
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enfolge der Viter scheint durch die folgende erwégung
bestitigt zu werden. Beim ausschopfen der speise fiir
die klosse gebraucht der (aunakin drei eigenthiimliche,
denen der Kathas nahe verwandte, mantras (Kaug. 88,
8—10), von welchen aber nur der dritte ohne #inderung
begreiflich ist: pythivi darvir akSitaparimitanupadasta sa
yatha prehivi darvir ok$ilaparimitanupadastaiva (v. 1. vam)
tatasyeyam darvir akSitaparimitanupadosta, was nach mei-
ner meinung bedeutet: ,die erde, (auf welcher der vater
wohnt), ist ein unverginglicher unermesslicher uner-
schopflicher 1offel; wie diese (s@) erde ein nnvergiing-
licher unermesslicher unerschopflicher 1offel ist, so ist
dieser loffel hier (mit welchem ich jetzt schopfe), dem
vater uunverginglich unermesslich unerschopflich”. So
der dritte spruch; der erste und zweite haben jedesmal
statt prehivi, resp. dyawr und antarikdem, aber statt des
zu erwartenden sa (auf dyaul) und tad (auf antarikam
zuriickweisend) findet man das femin. sz auch hier.
Darf man daraus schliessen, dass die urspriingliche reih-
enfolge auch hier die umgekehrte war, dass der prthivi-
mantra einst der erste war, und dass von da aus das
nur in diesem mantra berechtigte sz in die beiden anderen
mantras eindrang ? Die umgekehrte these, dass sz von dem
letzten mantra aus in die ersten eingedrungen wiére, hat
doch wenig fiir sich., Schon in der dlteren recension der
Paippalidas war dann, wie ich meine, in die beiden
dyau$- und anterik$amantras das s@ des ersten, des psthivi-
mantra, durchgedrungen und so corrumpiert wurden sie
von den Caunakins, aber in umgekehrter folge, iiber-
genommen !). Zum beweise, dass derartige textcorrmp-

1) Prof. Kern theilt meine auffassung der mantras nicht, sondern meint,
dass itberall statt si, so zu lesen sei, und dass so yathd zusammen un-
gefahr dasselbe wie yath@ sei, vgl. Pali seyyatha und das Buddhistische
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tionen schon friih eintreten konnten, ohne dass man
anzunehmen hiitte, dass die verderbniss auf rechnung
der hss. zu stellen sei, weise ich auf die mantras des
Hiranyakecin hin (grhs. IL 11. 4, vgl. oben s. 62): péhiv
sama tasya.., antarikdam samam tasya..., dyauh sama
tasya. .. Auch hier ist sama hinter dyau/ durch das erste
hinter prthivi verursacht. Nach ausweis anderer ¢akhas
war es urspriinglich: prehivisamantasya , antarikdamantasya,
dyuSamanltasya. BEinen #hnlichen fall findet man in den
Kathakiyamantras (vgl. oben s. 73 und den text in Beil.
XID): prthive darvir ... tam prthivim. ., antariklam dar-
vir. .. tam antarikdam. .., dyaur darvir ... tam divam. ..
In den beiden letzten mantras erwartet man vesp. fad
antarik$am (so liest auch Hemadri s. 1440) und tam divam.

Es giebt noch eine dritte ¢raddhabeschreibung, die,
nach den fragmenten zu urtheilen, auch den Atharvan-
schulen anzugehdren scheint. Ich meine die aus der
Paithinasismrti (oder dharmasfitra?). Bloomfield hat in
seiner vorrede zum Kaugikasttra (s. XVIII) zusammen-
gestellt was von dem verhdltniss des Paithinasi zur
Atharvaliteratur zu sagen war. Das ergebniss seiner
untersuchung ist, dass ,the question, whether Paithi-
nagi, the author of the work on dharma, stood in espe-
cial report with the Atharvaveda, is still an open one”.
Ich meine, dass aus einer vergleichung der von Hemadri
aufbewahrten bruchstiicke dieses autors mit grosser
wahrscheinlichkeit hervorgeht, dass er zum Atharva-
veda gehort. Merkwiirdig ist in dieser hinsicht eine
stelle, von Hemadri aus dem Paithinasisitra mitge-
theilt (s. 1199): pranmukhan vigvedevan upavegayed bar-
hismaisvasanelu pilin dakSinapurovepetyuktam, wobei Hemadri

tadyathd. Ich bin aber nicht iiberzeugt, dass dies die losung der schwie-
rigkeit ist, vornehmlich weil nun einmal alle mantras s@ nicht sa haben.
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annotiert ,uktam” grhya iti gelal. Ist diese bestimmung
tiber die richtung, nach welcher die fur die Viter ge-
ladenen brahmanas das angesicht kehren sollen, viel-
leicht in verband zu bringen mit einer mittheilung der
Ath.paddh. (Kaug.su. I. 14, note b): kecit dakinapurvam
antardegam abhimukhat pitrkarmae kuryuh?).

In naher beziehung zum Qaunakiyacraddhakalpa steht
die beschreibung dieses ritus aus dem alten prosaischen
Cankha-Likhitastitra, welches wohl ebenso wie das Pai-
thinasi-stitra untergegangen ist. Obschon dieser ¢raddha-
kalpa ganze satze mit dem der Caunakins gemeinsam
hat, méchte ich doch nicht aus diesem grunde behaup-
ten, dass das Cafikha-Likhitastitra ein ausliufer einer
Atharvanschule ist. Wahrscheinlicher scheint es mir zu
sein, dass es sich irgend einer schule des Weissen Ya-
jurveda anschliesst, vgl. unten II, 16,

Das 44ste paricidtam zum Atharvaveda gebe ich jetzt
ganz in tibersetzung:

L. ,Jetzt werden wir die regeln fiir das Craddha erklaren.
Vierartig ist das (raddha. Das ,stindige”, ,das mit
einem glicksfalle verbundene”, ,das wunscheraddha”,
und ,das einer einzigen person geltende”. Das stindige
findet statt am neumondstage; das mit einem glicks-
falle verbundene, dem die verehrung der miitter vor-
angeht, findet statt bei der vollziehung der sacra-
mente der sohneserzielung u.s.w. Das wunscheraddha
findet statt, wenn tag, anzubietende gegenstéinde und
~ (einzuladende) brahmanas besonders ausgezeichnet vor der
hand sind. Das einer einzigen person geltende findet statt
von der einsammlung der gebeine bis zum sapindikarana.

1) und sind vielleicht in Hemadri die worte vor ityetatsarvam »ukiam”
grhye iti gesuh ein citat aus diesem grhya? Freilich machen sie nicht
den eindruck.
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Beim stindigen Qraddha soll er fur denjenigen theil
des Qraddha, wo die Gotter verehrt werden, gerade-
zahlige brahmanas einladen. Beim abhyudayika fiir
beide categorien (Gotter und Vater) geradezahlige;
statt sesam gebraucht er (hier) gerste, die darbhahalme
sind gerade, und er verrichte die handlungen indem er
(den brahmanas) die rechte seite zukehrt. Das wunsch-
eraddha ist wie das stindige zu verrichten. Das ekod-
dista aber ist ohne spriiche zu verrichten, so weit wie
angegeben. Hier giebt es kein feueropfer (%), kein Got-
tercraddha, ungeradezahlige (bréhmanas lade er ein),
nachdem er sich mit dem angesicht nach Siiden gesetzt
hat; er soll die stelle der hand zwischen daumen und
zeigefinger anwenden *); éinen reiniger; éin wassergeféiss;
den sessel ohne wiederholung *); éinen kloss, indem er
den namen und geschlechtsnamen gebraucht mit den
worten: ,diese speise dir”.

IL ,Morgen”, oder ,heute will ich ein Qraddha halten”,
mit diesen worten lade er drei, fiinf oder sieben brah-
manas ein, (aber nicht mehr,) weil es heisst: ,er soll
nicht auf eine grosse gesellschaft bedacht sein” ). Die
(fiir die) Allgotter (geladenen brahmanas) soll er so nieder-
sitzen lassen, dass ihr angesicht nach Osten, die (fiir
die) Viter (geladenen)so, dass ihr angesicht nach Norden
gekehrt ist. (Einzuladen sind:) ein kenner des Veda und
Vedaniga, ein gelehrter brahmana, welcher die fiinf fener
unterhalt *), ein mit den drei Vedas vertrauter, einer,

1) pitryepa sc. tirthena. Ubrigens scheint hier verwirrung zu sein,
da einige der hier fiir das ekodd. gegebenen regeln die gewohnliche fiir
das nitya- (parvana-) ¢raddha sind.

2) apratyavritim?

3) vgl. Baudh.dhg. 1. 45, 10; Vas. XL 27: Manu HI. 125; Man.-
erk. IV, 13.

4) das anvaharya (= dakipagnih), garhapatya, ahavaniya, sabhya,
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der keine geschifte macht ), ein vedakundiger brahmana,,
einer, der die drei naciketa-verse kennt und das ebenso
genannte geliibde vollbringt ?), einer, der die drei madhu-
verse kennt und das trimadhu-gelitbde vollbringt ),
einer, der die drei suparpa-verse kennt und das trisu-
parna-geliibde vollbringt ®), ein samavedist, der das
jyeSthasaman kennt und das ebenso genannte geliibde
vollbringt *), einer, der die upanilad atharvaciras liest,
der morgens und abends das bad verrichtet, der den
tiglichen pflichten den Gottern und Vitern gegeniiber
stets nachkommt, der seinem vater und seiner mutter
gehorsam ist, ein kenner des Atharvaveda, ein kenner
des gesetzbuches.

Innerlich und &usserlich rein soll er am nachmittage
den brahmanas willkommen heissen und, nachdem er
das mundsptilwasser bereitet hat, sowohl die furs Gotter-
als die firs Vitergraddha geladenen brdhmanas auf ses-
seln mit darbagras versehen niedersitzen lassen,indem
er sie mit der hand anfasst. Dann soll er mit den worten:
»8011 ich die Gotter, soll ich die Viter herbeifithren’?
um ihre erlaubniss bitten, und, wenn jene ihm diese
mit den worten: ,fithre sie herbei, mdgen sie dir giin-
stig sein”, gegeben, soll er zuerst die Gétter herbei-
fithren. ,Thr Allg6tter, kommet naher, horet meinen
rof, setzet euch auf diese opferstren” ®). Mit: ,kommet

dvasathya. Nach anderen bedeutet paficdgnih: »ein kenner der paficagni-
vidya genannten upaniad des Samaveda”.

1) nl. avyovahari,

2) Nach Hemadri s. 897 fingt das trinaciketam (aus dem Kathaka)an
mit: pifodakam jogdha trpa.

3) nach Hem. s. 386.

4) nach Hem. s. 397 ist das jyeSthasaman: ajyadohtni Granyekasamini ;
vgl. Gobh. grhs. III, 2. 54.

5) V8. VIL 34
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her"" 1) fithre er die Viter herbei; mit: ,das knie beu-
gend” *) soll er sie (d.h. die jetzt anwesend gedachten
Viter) niedersitzen lassen; mit: ,mégen sich nieder-
legen” °) heisse er sie sich niederlegen.

III. Darauf bespreche er, mit der schnur iiber der
linken schulter, mit der Savitrl das wassergefiss und
giesse es mit den worten: ,den Allgéttern fusswasser,
ehrenwasser, mundspiilwasser” in die hénde der (fur
die) Allgotter (geladenen) aus. (Fur die Vater) bringe
er drei wassergeftisse in anwendung; nachdem er wohl-
geriiche, krénze und sesamkérner hineingemischt hat,
giesse er die wassergeftissein die hande der brahmanas aus,
indem er bei jedem eins von den drei spriichen: ,erheben
mogen sich”*) anwendet, beziehungsweise, ,den ur-
grossvéitern, den grossvétern und den viitern” das wasser
gebend. (Jetzt findet) das darreichen von wohlgeriichen,
kranzen, weihrauch, salben, spiegeln und lampen (an

1) AS. XVIII. 4. 62: »Kommet her, o Viter, freunde des Soma, auf
den geheimnissvollen manenpfaden, uns leben und nachkommen schen-
kend, und verleihet uns vermehrung des reichthums.”

2) AS. XVIIIL 1. 52: »Das knie beugend und zur rechten sich setzend,
mogen sie alle dieses opfer von uns annehmen; schiidiget uns nicht, ihr
Vitter, wie wir uns nur immer in menschienweise an euch vergangen haben”.

3) AS. XVIIL 2. 29: »Mogen sich hier niederlegen unsere eigene Viter,
bequemes lager sich bereitend, langes leben uns gewihrend; ihnen wollen
wir mit opfern dienen, langlebend ein hohes alter erreichend.”

%) AS. XVIIL 4. 44: »Erheben mégen sich die unteren, die héchsten
und die mittleren Vater, die freunde des Soma; die sanften gerechten
Vater, welche in das geistige leben eingegangen sind, mégen sie uns bei
diesen anrufungen beschirmen.”

ib. 45: »Die weisen Viter habe ich gefunden und den enkel (?) und den
hichsten schritt des Vispu; auf der opferstreu sich setzend mogen sie schnell
hierher kommen und nach geliiste an dem ausgegossenen trank theilnehmen.”

ib. 46: »Diese verchrung ist heute den Vitern dargebracht, die frither
und die spiter dahingegangen sind, die welche jetzt im irdischen dunst-
kreise sitzen oder unter dem gesegneten volke.”
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die brahmanas statt). Nachdem er dann alle die zube-
reitete speise genommen hat, fragt er mit den worten:
»Soll ich im feuer opfern”? die erlaubniss, und wenn jene
thm mit: ,opfere” diese ertheilt haben, umstreut er
das feuer mit gréisern, deren spitzen siidwirts gekehrt
sind, uwnd opfere mit den drei spriichen; ,dem Agni,
fiihrer der manenspeise, svadhi namah™ ‘). Den rest
des geopferten gebe er den brihmanas. Indem er den
daumen (des brahmana) ergreift, der rechten hand beim
Gottergraddha, der linken beim Vitercraddha (und den-
selben in die speise steckt), murmele er: ,dies hat
Vidnu™ ?) und setze dabei das knie auf den boden. Dann
gebe er mit sesam , bohnen, gemiise, suppen , sesamreiss,
reissbrei, kuchen, gerdsteten reisskérnern , festen speisen,
zuckerwerk , getréinken, honig, zerlassener butter, saurem
rahm, und mileh in tberfluss die (den Vitern wéhrend
ihres lebens) am meisten willkommenen speisen, ohne
zu stiirzen.

Mit einem reiniger in der hand soll er auf grisern
sitzend das ,siiss mogen die winde™ ) leise sprecheun
und ferner: das gesetzbuch, das apratirathalied *), das
pranalied %), das purtiSalied °), die upanifad oder irgend
einen anderen text, der von der Allseele (brahman)handelt”).
Wenn er bemerkt, dass sie gesittigt sind, [nachdem er
speise ausgestreut und jedem einmal wasser gegeben
hat] #), streue er speise herum mit dem spruche: ,welche

1) AS. XVIIL 4. 74. »Dem Agni, fithrer die manenspeise , svadha namah.”

72. »Dem von den Vitern begleiteten Soma, s. n.”,
oder (73): »den von Soma begleiteten Vitern, s. n.”

74. »Dem von den Vitern begleiteten Yama, s, n.”

2) AS. VII. 26. 4. 3) Kaug. s, 91, 1. 4) AS. XIX. 13.

5) AS. XL 4. 6) AS. XIX. 6.

7) Nach Hem, s, 1079 ist die prinagnihotropanifad gemeint,

8) Der text scheint hier stark interpoliert zu sein, vgl. Katy.crk. IIL
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vom feuer verbrannt”?). Nachdem er (eine stelle am
boden) mit grésern bestreut, schopfe er mit den drei
spriichen: ,der himmel ist ein unvergéinglicher 16ffel” %),
von allen den zubereiteten speisen etwas aus und nach-
dem er diese speise mit opferschmalz vermischt, lege er
mit den worten: ,dies dir, urgrossvater” %), drei com-
pacte klosse nieder. Sudlich davon fiir die gattinnen:
»dies euch, gattinnen”, Mit dem spruche: ,dies denen,
welche in uns ihre hoffnung”¢), streue er links herum
speise aus®). Nachdem er den mund gespiilt hat, sich
erhoben, und mit: ,diesen antheil”, ,diesen, o ihr réume”,
»der falke, der auf die ménner schaut” ¢), das Graddha
gegeben, halte er die einsegnung?”). Dann frage er um
erlaubniss fur den tberrest, gebe mundspilwasser, und
nachdem er die brahmanas gebeten hat einen ,gliicklichen
tag” zu wimschen, gebe er nach vermdgen opferlohn.

14, 15 tpptin jiiatannaem prakivye sokrt sakrd apo dattva. In der tiber-
setzung bin ich der lesart der Paipp.cakha gefolgt.

1) AS, XVIIL 2. 35: »Welche vom feuer verbrannt und nicht vom fever
verbrannt im himmel nach herzenslust schwelgen, du weisst wie viele
(yati) es sind, Agni, die mogen nach wunsch die siissigkeit des opfers
geniessen.”

2) Kaug, s. 88, 8—10, oben s. 98,

3) AS. XVIIL 4. 75—177: »Dies dir, urgrossvater, svadha! und denen,
welche nach dir”; »dies dir, grossvater, svadha! und denen, welche nach
dir”; »dies dir, vater, svadha”!

%) Kaug. s. 88. 13: »Dies denen, welche in uns ihre hoffnung, ihre
erwartung stellen, mannern und weibern, den zerstrenten, den abge-
schiedenen, welche von uns gaben erhalten und welche von uns leben;
denen allen mit ihren gattinnen moge die svadh@haltige (speise) niemals
ausgehen”,

5) Die jetzt folgenden worte, zum theil vom ekoddista handeind, schei-
nen mir interpoliert.

6) vgl. Vait.sil, 22, 23. Die citate avs AS. VI, 122. 1; 123. 1; VIL 41. 2.

7) Die stelle ist mir ohne commentar schwer zu begreifen; wenn ich
abhimantrayet vichtig ubersetzt habe, ist vielleicht hinzuzndenken: »mit
dem spruch; atra pitarah”, Kang. 88, 18.
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Den rest (des ehrenwassers) in den wassergefiissen giesse
er in die von einem reiniger versehenen h#inde der
brahmanas aus, den aus dem ersten mit: ,das sohn
und enkel”?), den aus dem zweiten mit: ,o wasser,
das feuer” ?), mit den beiden versen zusammen den aus
dem dritten; nach den Kaugikas (giesse er) nur mit:
»das sohn und enkel” das wassergefiss (aus). ,Das fur
die urgrossviter, grossviter, viter, briider und viter
der mutter bestimmte, moge diese alle mit ihren gat-
tinnen laben und nie versiegen”, (so sage er), ,mége
es nie versiegen”, sagen die brahmanas. ,Mogen unsere
gonuer zunehmen, die Vedas und nachkommen blihen;
moge der glaube nicht von uns weichen und mdgen
wir vieles zu verschenken haben”, mit diesen worten
spricht er seine wtnsche aus. ,Verehrung, o Vater,
eurer” von da an bis: ,den geist rufen wir an”, ist
wie im Klossevateropfer, ebenso das geben des mit-
tleren klosses ®). Mit dem spruch: ,in kampfan kampf”
(. 8. w. wie oben s. 88, n. 3) *) greife er die brahmanas bei
der hand, lasse sie aunfstehen, und nmwandle sie, indem
er ihnen die rechte seite zukehrt.

Dies ist die regel fiir das Craddha. Nach dieser erlangt
er sbhne, vieh, getreide, gold und langes leben, ,wer
solches weiss" so sagt ein brahmanam, Mahaki und die
Kaugikas, Mahaki und die Kaugikas.”

1) AS. XVIL 4, 39. vgl. oben, s. 46: »das sohn und enkel sattigende
.. .. sittigen”,

2) AS, XVIIL 4. 40: »0O gewisser, das feuer treibt zu den Vitern, mégen
die Viter dies opfer von mir gern annehmen; die, welche die monatliche
labung aufsuchen, die mogen uns reichthum und lauter ménnliche kinder
schenken”; vgl. oben s. 43, 61,

3) Kaug. s. 88, 26—29 und 89, 5. 6. &) V8. IX, 18
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10. Nach den Paippaladas.

Weil der ritus der Paippaladas (oben s. 96) von dem
der Caunakins ausser in einigen wichtigen punkten nur
wenig abweicht, gebe ich hier den ¢raddharitus nach
dieser schule nicht so vollstéindig als moglich, sondern
mache nur auf die unterschiedspunkte aufmerksam.

Nach dem herbeifiihren der Viter lisst der Paippa-
lada die brahmanas niedersitzen mit dem spruch: ,sit-
zend” 1); die wassergefiisse fir das ehrenwasser werden
gefullt mit: ,zum heil uns, die gottlichen™ ?). Als das
ehrenwasser in die hénde der brahmanas ausgegossen
wird mit dem spruche: ,es mogen sich erheben”?),
spricht er bei jedem den namen des vaters, des gross-
vaters und des urgrossvaters aus, dann stellt er sich
verehrend vor die brdhmanas mit den spriichen: ,das
knie beugend” *) und ,was santt an euch™®). Das hin-
einstecken des daumens in die speise geschieht nicht mit:
»dies hat Viénu”, sondern mit: ,von da mdgen uus die
Gotter helfen, von wo Visnu"®), und er setzt dabei
das rechte knie auf den boden fir das Gottergraddha,

1) vgl. AS. XVIIL 3. 43: »Sitzend im schoosse der rothen (morgenrithe)
verleihet reichthum dem frommen sterblichen; den sohnen, o Viter,
spendet von eurem schatze, und dann gebet hier uns kraft.”

2) Paip. S. I 1. 1. 3) vgl. oben s. 103 note 4.

4) vgl. oben s. 103 note 2, wo der mantra zu anderem zweck ge-
braucht wird.

5) vgl. AS. XVIIL 3. 19: »Was freudig an euch, ihr Viter, und was
lieblich, damit stellet euch ein, denn ihr vermogt das. Ihr weisen Athar-
vans, héret gnidig auf uns, wenn man euch in die versammlung ruft.”
(Nach Kern ist zu lesen bhuite und atharvapah).

6) findet sich nicht in der vulgata, aber vielleicht in der Paip. S.?
vgl. RS. 1. 22. 16: »Von da aus mogen die Gotter uns helfen, von welchem
punkt der erde aus Visnu mit seinen sieben (= unzihligen) kriften ge-
schritten ist.”



108 (raddha nach den Paippaladas,

das linke fiir das Vatergraddha '). Die speise fiir die
klosse wird geschopft mit dem spruche: ,die erde ist
ein unvergiinglicher l16ffel”, (vgl. s. 98), also ist wie
anch ans dem arghyageben folgt, bei den Paippaladas
der vater der erste, nicht der urgrossvater, wie bei
den Caunakins, Vor dem niederlegen der klosse streut
der Paippalada gréser mit den spitzen stidwirts mit
einem spruch und zwar mit: ,ihr auf der streu sitzen-
den” #). Mit dem spruche: ,dies denen, welche in uns ihre
hoffnung”, streut er dreimal links herum reisskorner
vermischt mit etwas von der tibriggelassenen speise
aus. Statt des spruches: ,das sohn und enkel” ge-
braucht der P. ,das sohne und enkel” ®), — Nachdem
er die winsche: ,mdgen unsere génner” u.s. w. ausge-
sprochen, bezeugt er den Vitern seine verehrung mit
den spriichen: ,verehrung, o Viter, eurer”, entldsst
sie mit den zwei spriichen: ,gehet hin”*), und fliistre;
,in kampf an kampf”. Mit: ,dem gang der sonne” °)
kehrt er sich nach rechts um.

1) So ist nach Hemadri (s. 1379) januni vibhajya zu verstehen.

2) vgl. AS. XVIIIL 4. 51: »Ihr auf der stren sitzenden Viter, hierher
mit eurer hilfe! Hier haben wir euch opferspeisen bereitet, nehmet sie
an, So kommet denn her mit eurem hilfreichsten beistand, und dann
bereitet unversehrten wohlstand und reichthum uns.”

3) So lautete wohl der vers in der Paipp. 8. oder im Paippaladagrhya?
Mit putr@n pautrén kennen denselben auch Bharadv., Apast., und Hir.

4) Die Caunakins gebrauchen nur éinen spruch, Die beiden sind:

a. AS. XVIIL 4. 14: »Gehet hin, o Viter, und kommet her; hier ist
ein opfer euch mit stissemn bereitet; gebet uns hier veichthum und gliick
und gebet uns fille von lanter méinnlichen kindern.”

b. AS, XVIII. 4. 63: »Gehet hin” u.s. w., wie oben s. 47.

5) vgl. AS. X. 5. 37: »Dem gang der sonne geh’ ich nach, ilwen sid-
lichen (dextram) weg entlang; die gebe mir reichthum, die gebe mir
brahmanawiirde.”
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11. Nach Paithinasi.

Das wenige, was ich iber den ¢raddharitus aus dem
Paithinasidharmasiitra habe sammeln konnen') (vgl.
oben s. 99), ist folgendes:

»2Mit den worten: ,morgen werde ich ein Craddha
-halten”, soll er sieben oder fiinf gelehrte brahmanas
einladen; an einem reinen ort — in einer kuhhtirde
oder in der wohnung des feuers — welchen er mit
kuhurin bestrichen und mit blumen bestreut hat, soll
er anf sesseln mit gréisern versehen, die (fur die) All-
gotter (geladenen) mit dem angesicht nach Osten nieder-
sitzen lassen, die (fiir die) Vater (geladenen) in suddst-
licher richtung. — Er fragt die brahmanas: ,soll ich
die Gotter und die Vater herbeiftihren”, und jene ant-
worten: ,mogen sie dir ginstig sein”. — Das ehren-
wasser giesse er, nachdem er zuvor (gewdhnliches) wasser
und darbhagréser (d. h. pavitras) in ihre hinde gegeben
hat, aus, mit dem spruche: ,welche géttliche #), und:
»N. N., hier hast du ehrenwasser”. -— Nach der weihe
der speise mit dem spruch: ,die erde ist dein geftiss”,
soll mit dem spruch: ,dies hat ViSpu”, der daumen
der brahmanas sowohl in die speise als in das wasser
gesteckt werden. Mit diesem wasser ist entweder das
trinkwasser gemeint oder das wasser, welches nach
dem hineinstecken zur reinigung des daumens gegeben

1) nach diesen citaten: Hemadri, ¢rk. s 1152, 1165, 1199, 1223;
Paragara Madh. 736; Hem. 1377, 1471. Weitere citate iber Craddha
findet man: Hem, 1312, 1314, 1367, 263 (¢ithi’s), 402 und 1196, vgl.
PM. 681 (paiktipavanah), 492 (varjoniyah), 595 (trptih), 675 1475
und 100; 380; Craddbaviveka 3. b, 5 = Ragh. 1. 144,

2) PM cmelt nur das pratika: y@ divy@, dessen anfang ist wie TB,
II. 7. 15. 4, schluss wie TS. V. 6. 4. 4. Rihrt diese abkiirzung von PM.
her, oder findet sich der spruch in irgend einer samhita?
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wird (vgl. Hem. s. 1377). — Nachdem die kldsse ge-
geben sind, bringe er auch weihrauch, wohlgeriiche,
kréinze, spiegel, lampen und salbe dar.”

12. Nach den Samavedins.

Es giebt kaum eine ¢akha, fur welche die (raddha-
literatur und was damit zusammenhéingt, so nmfang-
reich vorhanden ist wie fiir die beiden der Kauthumas
und Ranayaniyas. Fast all dieses material besteht
im druck: die samhitd, Samavedasamhita, in Benfey’s
ausgabe; neben dieser samhita, dieselbe erginzend und
fir die beurtheilung der spriiche in den grhyatexten
unentbehrlich, steht das Mantrabrdhmanam, u. a. von
Mahavrata in der in Cale. erscheinenden ,USs” ediert.
Das crautasutra des Latyayana, in der B.I. verdffent-
licht, ist fir unseren zweck insofern ohne werth, als
man nicht hier das Klosseviteropfer behandelt findet,
sondern in Gobhila’s grhyasiitra ') (herausgeg. von Knaner
und in der B.L), und zwar als vikrti des anvadtakyam.
Ein dem Samaveda zugehoriges dharmasiitra, welches
nur allgemeine bestimmungen fir das Qraddha enthilt,
ist das Gautamadharmacastra (ed. Stenzler und im
Dbarmagastrasangraha). Das grhyasttra, in welchem die
eigentliche Qraddhabeschreibung fehlt, wird erginzt
von dem gleichfalls dem Gobhila zugeschriebenen ¢rad-
dhakalpasiitra (herausgeg. in B. 1. als nachtrag zum
grhs.), indem es noch zwei weitere pariciSta giebt: der
Grhyasamgraha, dem sohne Gobhilas zugeschrieben (ed.
Bloomfield, ZDMG. und in ,US$” band I), und der

1) von welchem das Khadiragrhya ein auszug zu sein scheint, wie
Knauer, Gobh, II. s, 34 dargethan hat.
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Karmapradipa oder Chandogagrhyaparigista (ed. in Dhar-
magastrasafigraha), der le prapathaka auch von F. Schra-
der, Halle 1889). Als einen der letzten ausliufer dieser
schule betrachte ich die jetzt, so weit ich weiss, noch
vollig unbekannte Gautamasmrti aus.der oben s. 49
besprochenen Burnell’schen HS., welche smrti also an-
fingt

gautaman munina@n creStham sarvadharmavidam varam

civabhaktam sametyaitam (L.: tan) narado vakyam

[abravit
bhagavan sarvagastrajiia ¢ivabhakta fitendriya

varnanam agramand@n ce dharman me brahi gautama

(gautamak’) ¢rpu nervade vaklyami dharmagasiram

[sukhapradam.

Das diese smrti ursprunglich fir eine Samavedi-
schule gegolten habe, scheinen mir die texte zu hewei-
sen, deren recitation wahrend des speisens der brah-
manas vorgeschrieben ist:

agnatsu *) vyahrtis tisrah savitrimca japet kramat

gayetramca tatonnadam iti devimea samhilam

yod va w iti pitryamea *) vyahriyadyuktiparoakam

hemam krtvapar(d?)ed brahmavadino mantram uccaret

tatonnan bharigam (3) dattva bhoktva maunam samacaret
prapagnihotrakhandamea laratsama rcom japet

yah pavamanil Sad reak cuddhaguddhiyam eva ca

padicapaiicdgatajapo mahan me vacam eva ca

ayedacandrasama iti sarvanyetani vai japet.

Obschon manches mir unklar oder unbekannt ist,
soviel ist gewiss, dass einiges nur auf den Simaveda
und dessen literatur deuten kann; man vergleiche z. b.
das nebeneinander von savitrz und gayatram mit Gobh.
¢rk. IL 26; mit yad »a u, wenn richtig gelesen, kann

1) HS.: agnassa. 2) nicht ganz sicher,
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nur die pitryasamhita der Samagas gemeint sein, u. s. w.
Ubrigens ist das eigentliche (raddha in ziemlich allge-
meinen terminis behandelt, und scheint auch die ab-
sicht, mit welcher die smrti verfasst worden ist, die
zu sein, dass sie nicht fur eine specielle secte gelten
sollte, sondern, wie dies mit den smrtis gew¢hnlich
der fall ist, von allgemeiner geltung sein sollte. Bezeich-
nend ist in dieser hinsicht der vers:

na mynmayam tvarghyapatran griviyad bahvrean vina,
vgl. Agv. grhs. IV. 7. 10 gegeniiber Karmaprad. XVIL
9. 10, wo thénerne gefisse jedenfalls untersagt sind. —
Bemerkenswerth ist, dass diese Gautamasmrti, wenig-
stens in den Qraddhapartien, so viele ¢lokas hat, die
gich wortlich im Markandeyapurana wiederfinden; bei
einer oberflichlichen z#hlung habe ich nicht weniger
als 47 halbclokas, alle wortlich, in den beiden texten
gefunden. Ein #hnliches verhéltniss besteht, wie schon
bemerkt (s. 68, 79), zwischen Vispudharmottara und
Visnusmrti, zwischen Caturvimcatipurana und Manava-
¢raddhakalpa, zwischen Auganasasmrti und Kiurma-
purdna ).

Schliesslich sind fiir die erklirung des ritus wichtig:
die 1886 in Benares erschienene Gobhilagrhyakarma-
prakacika, der Masa¢raddhaprayoga und andere prayogas
folgen. Von demselben verfasser, Subrahmanyavidvan,
liegt mir auch eine Antyestidipika fiir Samavedins (Kau-
thumiyas) aus demselben jahre vor.

Was das gegenseitige verhéltniss und das relative

1) Bei einer niheren untersuchung nach dem verhaltniss der puranas
zu den smrtis wiirde noch manches interessante herauskommen; so scheint
auch das Brahmapurana sich an die Kathas anzuschliessen, vgl. citat Hem.
1270; oder ist es ein ausidvfer der Kapisthalakathas? Hemadri citiert s,
1262 eine -andere stelle aus diesem purana und annotiert: »apayantvan-
tare ye vi" mantradvayam kapifij (1. §th) alakathacakhtydm prasiddham.
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alter der Samavedischrifte angeht, giebt es manche
schwierigkeit. Das verhiltniss des grhyasafigraha zum
Karmapradipa ist von Knauer, Gobh. IL s. 8 und, mit
anderem ergebniss, von Schrader in seiner einleitung
zum Karmaprad. s. 3 erdrtert worden. Dass der Gobhi-
lagraddhakalpa schon dem verfasser des Karmapradipa
vorgelegen hat, ist sehr wahrscheinlich. Die anspie-
lungen im K.pr. auf einen Vasistha, der ihm als ver-
fasser des ¢r.c. gilt, scheinen beweisend zu sein. Uber-
dies versichert der commentator (Schrader, s. 3), dass
mit VasiStha der verfasser des ¢r.k. gemeint sei, und,
was am meisten beweist — dies scheint Schrader nicht
gewusst zu haben — der ¢raddhakalpa geht auch jetzt
noch unter dem namen: Vasisthagraddhakalpa : so nennt
sich die Berliner hs. 844 (Berl. MS. or. fol. 844)1).

Es scheint mir nicht ohne interesse zu sein, die stellen
zu priifen, wo der Karmapradipa diesen Vasistha erwithnt.
Am einfachsten erklart sich 1. 4. 12:

idam castram ca grhyam co parisankhyanam eva ca

vasidthoktamea yo veda sa graddham veda netaraf
Hier ist grhyam — gobhiliyagrhyasttram , parisankhyanam
= grhyasafigraha; vasi§thoktam aber, wobei man gera-
dezu schon ,¢raddham’ zu denken hat, ist der von Vasistha
gelehrte ¢raddharitus.

Die zweite stelle, wo die von Gobhila gegebene Anv-
adtakyalehre ergfinzt wird, lautet (IL. 8, 6—38):

svastare (G IV. 2. 23) sarvam asadya yathavad

[upayujyate
1) Ist es nicht wahrscheinlich, dass Ramakyina, wenn er neben ein-
ander die AGty@yenastitranucarinah und die vasisthasitronucrinah er-
withnt,- damit die beiden ¢raddhakalpas des Vasistha (Gobhila) und des
Katyayana (siehe unten s. 122) gemeint hat? vgl. Ind. Stud. I.s. 53. Wenn
dem so ist, dann fillt wohl das VasiSthasutra, welehes Weber (1. L.% 5. 87),
wahrscheinlich nur auf Ramakréna sich stiitzend, fiir den Saimaveda ange-
setzt hat, aus der reihe der g¢rauta- und grhyasiitras hinweg.

' 8



114 (Qraddha nach den Samavedins.

devapirvam tatah graddham atvarah gucir arabhet

asanadyarghyaparyaniam vasisthena yatheritam

krtva karmatha patrelu wkiam dadyat tilodakam

tadwim prthag apo dattv@d manirena tu tilodakam.
Aus dieser stelle folgt deutlich, dass der verfasser des
Karmapradipa zu seiner II. 6. anfangenden behandlung
des Anvaharyagraddha den Anvastakyaritus als grund-
lage nimmt, welchen er mit der von Vasidtha im cr.k.
gegebenen lehre ergéinzt. Denn mit asanadyarghyapary-
antam . . . . karma kann nichts anderes gemeint sein als
die im Gobh.¢r.k. II. 1—15 vorgeschriebenen handlun-
gen. Nach dem arghya also soll in geftissen, nicht in
die héinde das sesamwasser mit asavetatte (grhs. IV. 2. 35)
gegeben werden, nachdem vorher ohne spruch anderes
wasser gegeben worden ist (udakapirvam, G.).

Wo der verfasser des Karmapradipa im ersten pra-
pathaka zu anfang des ganzen werkes das Vrddhigraddha
zu behandeln anfingt, sagt er (I. 1. 18), nachdem er
das weder von Gobhila noch im ¢raddhakalpa beschrie-
bene miitteropfer erértert hat — und dies ist die dritte
erwihnung des VasiStha —

vasisthokto vidhik krtsno dradtavyo tra niramilaf

atak param pravakyami viceda iha yo bhavet.
Hier ist eine schwierigkeit. Worauf bezieht sich nira-
midak? Schrader will ¢graddhakalpa VI. 6 sqq. verglei-
chen. Ich halte dies nicht fur richtig, sondern meine,
dass der verfasser des K.prad. sagt: ,hier gilt der ganze
von VagiStha beschriebene ritus und zwar ohne fleisch”;
die letzten worte sind, wie ich glaube, eine restriction
dem Gobh.siitra IV. 4. 1 entnommen, wo gelehrt wird,
dass durch die topfspeise des Anvastakya auch das
Klosseviteropfer und das damit ein ganzes bildende
Anvaharyagraddha erklart sind, indem durch den ge-
brauch des wortes: ,topfspeise”, das fleisch des Anvadtakya
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ausgeschlossen wird., Auch hier lasst also der K.pr. das
Anvastakyaritual — mit dem ¢raddhakalpa combiniert,
was von seinem standpunkt aus richtig ist — auch fir
das monatliche Craddha gelten. Auch hier nimmt er
fiir seine darstellung des pindanvaharyakam ¢raddham
(adhy. 16 fig.) nicht den ¢raddhakalpa, sondern Gobhi-
las Anva$takyam als ausgangspunkt, mit observierung
der grhs. IV. 4 gemachten restrictionen, z. b, XVIL 20:

pitur uttare kardvamge madhyame madhyamasya tu

dakSine latpitugeaiva pindan parvani nirvapet, .
vgl. Gobh.grhs, IV. 4. 8: ¢ka kar§uj. Sonst ist ihm das
Anvadtakyam und das (parvana)eraddha dieselbe cere-
monie.

In der vermuthung, es sei Gobhila’s absicht gewesen
zu lehren, dass der ritus des AnvaStakyam auch der
des Klosseviiteropfers und des darvanf folgenden Crad-
dha sein solle, bestirkt uns die erwihnung und kurze
beschreibung des Vrddhigraddha, welche dem Anvasta-
kyam unmittelbar folgt; vgl. weiter unten absehn. IV,
obens. 15. Diese vermuthung ist aber schwer zu begriinden
und dem wortlaut nach haben die spateren recht, wenn
sie sagen: ,im Gobhilastitra ist das masi¢graddha nicht
enthalten, wesshalb er in einem spiter hinzngefiigten
¢raddhakalpa dasselbe ausfiihrlich behandelt hat.”

Uber das zeitliche verhaltniss des ¢graddhakalpa wissen
wir also nur, dass er jiinger istals Gobhilas grhyasiitra
und &lter als der Karmapradipa.

Der ¢raddharitus selbst, sowohl der #dltere — wenn
ich das recht habe den AnvaStakyaritus fir den ur-
sprimglichen ritus zu halten — wie der jingere, sind
beide in text und tbersetzung im drucke vorhanden,
der #ltere in Knauers tibersetzung des satra, der jiin-
gere in des verfassers abhandlung: ,iber totenverehrung
bei einigen der indog. volker” s. 12 flg., wesshalb es
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mir unnéthig scheint diesen ritus hier nochmals aus-
fithrlich zu behandeln. Ich beschrinke mich darum,
behufs einer vergleichung mit den anderen ¢akhas, auf
eine aufzihlung der hauptmomente.

1) Er ladet die brahmanas ein (¢r.k. L b).

2) giebt denselben wasser zum fusswaschen, mund-
ausspiilen u.s.w., (I 16).

3) lasst sie niedersitzen (I. 16).

4) giebt ihnen kucagraser auf die sitze (IL I).

b) fragt, nachdem er gerste genommen hat, ob er
die Allgétter herbeifuhren soll (IL. 2).

6) fithrt sie herbei mit VS. VIL 34, XXXIIL 53 und
XII. 96"); (dann streut er die gerste herum mit den
worten: ,ich fuhre die Allgotter in euch herbei”, Ka-
cika) (IL. 3). ‘

7) er fragt, ob er die Vater herbeifiihren soll (IL. 4).

8) er fithrt sie herbei mit VS. XIX. 70, Mantrabr.
IL. 3. 5%) und V8. XIX. 38 (II. 4).

9) mit V8. IL 29. ¢ streut er sesamkérner umhber (I1. 6).

10) er bereitet das arghya fiir die Allgétter mit SV.
L 1. 1. 8. 13 und VS. V. 26 (yavo 'si) (IL 7. 8. 9).

11) dann das fiur die Vater mit SV. 1L und tilo 'si
(IL 7. 8. 10).

12) er giebt das arghya mit ya divya apal (vgl. TB.
ITL 1. 2. 3) und asavetatte 'rghyam ye ca@ira tvanu . s. w.
(L. 14, 15).

13) die reste giesst er zusammen und kehrt das ge-
fiss um mit: gundhantam (VS. V. 26) und pitrbhyal
sthanam asi (1L 17).

1) Letateres ist unsicher; die ausgabe in der B.I. und die Berl, hs. haben
oSadhayah samwadonte, also nach RS. oder TS, indem das bhasya des
Mahayacas (n° 322 von Webers Hssverzeichniss) den mantra giebt mit:
08° sumavadante also nach VS,

2) Ausser dem ersten worte ist dieser mantra wortlich = Agv. ¢r.s. und
MS., oben s, 11,
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14) er giebt den brahmanas wohlgertche u. s. w. (IL. 18).

15) er verrichtet das agnaukarana, wie beim Klos-
sevateropfer (II. 19. fig.).

16) er giebt den rest in die schiisseln der brahmanas
(IL 21).

17) er berithrt die schiissel (fur jeden der br.) mit:
prehivi te patram (L1 22).

18) er steckt den daumen des brahmana in die speise
mit: idam vidpur (SV. I 3. 1. 3. 9) oder mit dem yajus
(1L 28).

19) er giebt jedem brahmana wasser (in die hinde,
das parvapoganam) (1L 24).

20) er fliistert madhu vata (VS. XIIL 27—29) und drei-
mal ,stss” (IL 25).

21) wihrend die brahmanas speisen, flistert er die
folgenden texte: die savitri, das giyatra, die samhita
der Vater (sieben verse, alle dem SV. entnommen, als
Pitrsamhita dem verfasser des craddhakalpa bekannt
aus Samavidhanabrahm. 1. 4. 20), die Madhuchandasi
samhits (sieben verse, alle aus dem SV., als solche be-
kannt aus Samavidh.br. I. 4. 14) (I 26).

22) er streut speise umher mit: ,welche vom feuer
verbrannt” (II. 28).

23) er giebt jedem brahmana wasser (uftarapoganam),
und flustert madhu vata u.s.w. und dreimal ,madhu”
(IL. 29).

24) dann finden frage und antwort beztiglich der sit-
tigung der brahmanas statt (II. 29. 30).

2b) er fragt um erlaubniss fiir den rest (IL. 30).

26) er legt die klosse nieder (II. 31).

27) er lasst die br. sich den mund spiilen (II. 32).

28) er giebt wasser, blumen und akdayodakam iiber
die klosse (ib.).

29) erbetet: ,mogen die Vitersanftsein” u.s. w. (IL 33).
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30) er lasst das svadhz sprechen mit Mantrabrahm,
II. 3. 15 (IL. 33—35).

31) er stellt das gefiss (vgl. 13) aufrecht (IL 35).

32) er lisst die fiirs daivam geladenen brahmanas
sagen: ,moégen die Allgdtter gnidig sein” (IL 36).

33) er schiittle die klosse und die gefiisse (IL. 36).

34) dann giebt er den opferlohn (ib.).

3b) er halt das gebet (agibprarthanam) (1L 37).

36) ldsst das ,amen” (svasti) sagen (II. 38).

37) entlasst die brahmanas mit VS. IX. 18 (IL. 39).

38) und begleitet sie mit VS. IX. 19. (IL 40).

Uber die im Gobhila(vasiitha)craddhakalpa vorkom-
menden mantras lisst sich folgendes sagen. Einige sind
bloss in pratika, andere sind in extenso gegeben. Nun
kénnte man erwarten, dass die in pratika gegebenen
mantras entweder in der Samavedasamhitd vorhanden
seien oder im Mantrabrahmana, weil fiir den Samave-
dist natirlich bekanntheit mit der mantraliteratur der
eignen c¢akha vorauszusetzen ist. Von den ganz gege-
benen mantras dagegen ist man geneigt zu meinen,
dass sie nur in den samhitas anderer ¢akhas zu finden
wiren. Dieser sachbestand, der bedingt wire um den
beweis zu liefern, dass unser ¢raddhakalpa in harmonie
mit der tibrigen Samavedaliteratur verfasst worden sei
und von einem, der mit dieser literatur vollkommen
vertraut war, lisst sich aber factisch nicht nachwei-
sen, Es herrscht eine gewisse inconsequenz im citieren
der mantras: so werden z. b. die mantras: efa pitaral
somyasah, apahatd rak3amsi, obschon sie sich beide im
MBr. finden, ganz gegeben, wihrend @rjan vahantir,
das ebenfalls im MBr. vorkommt, richtig in pratika
citiert ist. Einige spriiche hingegen citiert der ¢raddha-
kalpa nur in pratika, obschon sie sich weder im SV.
noch im MBr. nachweisen lassen: madhu vala (drei verse);



¢raddha nach den Samavedins. 119

von den tbrigen mantras sind die in pratika gegebe-
nen in der Samavedaliteratur, die ganz gegebenen,
sofern sie itberhaupt in einer samhita vorkommen, alle
in der Vajasaneyisamhita zu finden. Unter diesen
mantras giebt es einige, die uberhaupt nur in der VS.
vorkommen, oder deren recension aufs genaueste mit
der in dieser samhita enthaltenen tibereinstimmt. Nur
in der VS. kommt vor: ayantu nal pitarael; die folgen-
den mantras sind zwar auch in anderen samhitas vor-
handen, aber die im ¢raddhakalpa gegebene recension
derselben ist entweder der VS. ausschliesslich eigen,
oder ihr mit einzelnen anderen ¢akhds gemeinsam. So
wird wugantas tva nicht nach dem Schwarzen Yaju§, son-
dern nach VS. oder RS. citiert; yavo 'si findet sich s6
in der VS. oder TS., anders in der MS.; a ma vajasya
wird in der recension der V8., nicht in der der TS. oder
MS. gegeben; die zwei ye samanal sind entweder aus
der V8. oder aus der MS. (oder dem Kathakam ?) citiert,
weil der zweite spruch iiberhaupt nur in diesen samhitas
vorkommt. Schliesslich ist die ¢raddhak. IV. 13 citierte
¢ruti in dem Catap. Brahm., also auch in den schriften
der Vajasaneyicakha zu finden.

Aus der untersuchung nach der herkunft der mantras
im Gobhiliyacraddhakalpa ergiebt sich somit das wich-
tige resultat, dass von den in extenso gegebe-
nen mantras einige der Vajasaneyisamhita
entlehnt sein missen und die ubrigen dieser
samhita entlehnt sein konnen. Den schluss, der aus
diesem thatbestand zu machen ist im hinblick aunf die
urspriinglichkeit unseres ¢raddhakalpa, theile ich weiter
unten, s. 127, mit.

Am schluss der Graddhabehandlung der Samavedins an-
gelangt, mogen mir einige bemerkungen tiber den Karma-
pradipa erlaubt sein, und besonders tiber einige stellen
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des ersten prapathaka , welcher von F. Schrader iibersetzt
worden ist. Ieh glaube nl., dass er einige stellen missver-
standen hat, deren rechter begriff nnentbehrlich ist zum
richtigen verstéindniss eines Craddha in allen einzelnheiten.

L. 3. 9: yas tatra prakaro 'nnasya tilavad yavavat tatha

ucchidfasannidhau so 'tra trptelu viparitakal

Die stelle kann unmdglich etwas anderes bedeuten als:
»der speisehaufen, der dort (beim parvanacraddha) in
der nihe der iberreste mit sesamkérnern gemacht wird ,
der wird hier (beim vrddhigraddha), wenn die brah-
manas gesittigt sind, (den anderweitigen vorschriften)
entgegengesetzt, mit gerstenkornern gemacht.” wvgl.
Hemadri s. 1647, wo die vvil. tilavan yavavams.

L 3. 13 bedeutet sarvasmad annad uddhrtya: ,von allen
speisen soll er einiges ausschépfen und”.

L. 4. 8: arghye 'kdayodake caiva pindadane *vanejane

tantrasya tu nivyitif syat svadhavacana eva ca.

Schrader iibersetzt: ,beim Ehrenwasser, beim Aksaya-
wasser, beim Klossespenden, beim Abwaschen soll die
opferschnur fehlen, ebenso der Svadharuf”. Ich meine,
dass der Karmapradipa bei dieser ibersetzung in harte
collision mit dem c¢raddhakalpa gerith, denn gerade
beim akSayawasser ist der svadharuf vorgeschrieben
(cr.k. IL 15). Und was fur eine unerhorte vorschrift
ist es, dass die opferschnur fehlen solle? Ohne zweifel
hat die stelle diesen sinn: ,beim ehrenwasser, beim
akiayawasser, beim klossespenden, und beim abwaschen
(d. b, beim geben des waschwassers an die stellen der
klosse) soll die ,continunitit’” fehlen , ebenso beim svadha-
sagenlassen”. Damit ist gemeint, dass z. b. beim svadha-
sagenlassen (¢r.k. II. 34) fiir jeden der Ahnen abson-
derlich, nicht fantrena, die worte: ,den vitern werde
das ,svadha” gesagt”, ,den grossviitern werde das
»Svadha’ gesagt” u.s.w. solle gesprochen werden.
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In I 4 9 bedeutet uttanapatrakyt nicht: ,indem er
die Offnung des Gefisses nach oben hslt”, sondern:
sindem er das gefiss (¢r.k. IL 17) wieder aufrecht stellt”
(vgl er.k. IL 35). -

Im allgemeinen glaube 1ch dass Schrader unrecht
hat, wenn er yugman immer mlt »paarweise” iibersetzt.
Ich meine, dass es weiter nichts bedeutet als: ,die
(beim Vrddhigraddha eingeladenen) geradezahligen brah-
manas”,

Dass neben dem Gobhilagraddhakalpa auch ein Kha-
diragraddhakalpa bestanden hat, beweisen die
citate, welche z b. Mahayagas in seinem bhaSya zum
Gobh.gr.k. mittheilt. Ob derselbe auch noch vorhanden
ist, habe ich nicht erfahren konnen; und die citate
sind zu kurz, um ein bild des ¢raddharitus nach diesem
text geben zu kénnen.

Noch wird ein zum Samaveda gehdriges siitra citiert:
das Chandogagrhyasfatra; dass dieses verschieden
ist vom Khadirasttra, ist mir wahrscheinlich auf grund
der differenz in der beschreibung der gleichen ¢raddha-
momente. Unterschiedspunkte von diesem Chandogasttra
sind: das herbeifithren der Allgdtter geschieht in fol-
gender weise: mit dem mantra ,ihr Allgétter, kom-
met her” (pratika von VS. VIL 34) oder mit: dagvaso
dagusal sate} (pratika von?) ') streut er gerste umber,
und dann sagt er: ,ihr Allgstter, horet meinen ruf”
(u.s.w. VS. XXXIIL 53, der mantra wird in extenso
gegeben). — Den daumen (des brahmana) steckt er in

1) oder ist: vigve devise dgata digvaso (sic) dagusah sateh éin mantra?
dann wire v@ zu tilgen.
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die speise hinein mit den worten: ,N. N., hier hast

du speise”, nachdem er jedem einzelnen wasser darge-
reicht hat ).

13. Nach den Madhyandinas.

Vom Weissen Yajurveda, und zwar von der Madhy-
andinagakha liegt sdmmtliches material im bereiche der
wissenschaft: die Vajasaneyisamhita, das Catapathabrah-
mana, das Katyayanacrautasiitra, das Katiya- (von
Paraskara verfertigte) grhyasitra, und das von den
parigista einen theil bildende (raddhakalpasiitra, dem
Katyayana zugeschrieben. Sogar der letzte auslaufer der
siitraperiode, das dharmacastra, der untersten schicht
der Vedischen periode entsprossen, ist uns, wie ich
glaube, aufbewahrt; freilich gehort dasselbe nicht mehr
ausschliesslich der Madhyandinagakha an, sondern ist
als allgemein geltende vorschriften enthaltend zu be-
trachten.

Zverst einiges tber den craddhakalpa, dessen noch
nicht publicierter text dieser arbeit als beilage X an-
gehéingt ist. Sofort wird einem jeden, der diesen ¢rad-
dharitus durchliest, die &hnlichkeit desselben mit dem
ritus der Samavedins iberraschen. Und nicht nur der ritus
der Gobhila- und Katyayanacraddhakalpas, sondern auch
die worte der beiden texte selbst sind einander, dem
grossen unterschied gegentiber, welcher die ¢graddhavor-
schriften der anderen cakhas von einander unterscheidet,
zum grossten theil sd dhnlich, dass sich einem unwillkiir-

1) Die behandelten stellen und noch mehrere citate aus diesem Chan-
dogagrhya findet man in der ausgabe des Gobh.crk. (B.1) s. 939, 940,
971, 978; Hemadri s. 1325.
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lich der gedanke aufdriingt: ,eine von den beiden ¢akhas
muss ihren (raddharitus von der anderen iibergenom-
men haben, dieselbe ihrer eigenen samhita anpassend”.
Es ist deutlich, dass die klarstellung dieses punktes nicht
ohne wichtigkeit ist fur die bestimmung des gegensei-
tigen verhiltnisses der Vedischen secten.

Was zuerst den ritus angeht, so giebt der Katya-
yanacraddhakalpa folgende hauptmomente, zu deren
aufzahlung ich die gleichen nummern gebrauche wie
oben s. 116 fiir den ritus nach Gobhila. Wo tiberein-
stimmung in beiden texten ist, wiederhole ich bloss die
nummern:

1), 2), 3), 4), b) er fragt ob er die Allgotter her-
beifithren soll; 6) er filhrt sie herbei mit VS. VIL 34;
dann streut er (gerste) aus; und schliesslich fliistert er
VS. XXXIIL. 53; 7), 8) er fiihrt die Viter herbei mit
V8. XIX. 70, streut (sesamkdérner) aus und fistert VS.
XIX. 38; 9) nicht in Katy.; 10) nicht in Katy.; 11) er
bereitet das ehrenwasser fiir die Véter mit VS. XXXVI.
12 und tilo ’si; 12) wie Gobhila, nur wird das arghya
ausgegossen mit asav etat te'rghaj (ohne ye catra n.s. w.);
13) nur mit pitrbhyal sthanam asi; 14), 1), 16), 17),
18) er steckt den daumen in die speise mit idam viSnur
(VS. V. 1b) oder mit dem yajus. Hiernach das von Go-
bhila nicht vorgeschriebene ausstreuen von sesamkdrnern
mit VS. II. 29.¢. In K. ist dann erwihnt: ,er soll die
speise geben”, was in G. hinzuzudenken ist; 19) nicht
in Katy.; 20) nicht in Katy.; 21) wahrend des speisens
ist japa vorgeschrieben von: gayatii; rakSoghnil, d.h.
die funf verse VS. XIII. 9—14 (krpudva pajek); viter-
spriiche, d. h. die dreizehn?) verse VS. XI1X, 49—62

1) Die anzahl der pitrmantriis wird verschieden angegeben. Diezahl 13
giebt eine Berl. HS. an. Nach Hem. s. 1076 sind es neun verse; vgl.
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(udiratam); das purusalied, d. h. die sechszehn verse V8.
XXXI. 1—17; das apratirathalied, d. h. die siebzehn
verse VS. XVIIL. 33—50 (agut ciganal); 22) der mantra
nicht erwihnt; 23), 24), 25), 26), 27), 28), 29), 35),
30) mit VS. IL 34; 31), 34), 32), 37), 38). — Es
fehlen also in K. die nos. 33) und 36), welche Gobh,
hat. Man sieht, dass der unterschied gering ist: bis 29)
ist die reihenfolge im wesentlichen dieselbe, erst dann
fingt die abweichung an. Auf grund der vergleichung
der verschiedenen gruppen von handlungen lisst sich
also unsere frage nicht entscheiden.

Legt man die beiden siitras zur vergleichung neben
einander, so fallt schon gleich im anfang ein bedeu-
tender . unterschied auf. Gobhila hat: emavasyayam pitr-
bhyo dadyat paricamiprabhrti vaparapaklasya yad aher upa-
padyeta, Katyayana: aparapakle ¢raddham kurvitordhvam
va caturthy@ yad ohal sampadyeta. Gobhilas stra ist so
klar wie moglich; tiber Katyayanas meinung bin ich in
zweifel. Eine. tibersetzung: ,das Qraddha halte er in der
dunklen monatshilfte oder vom vierten tage an, an
welchem tage es geht”, enthélt keine alternative , welche
doch jenes ,oder” erwarten lisst ; denn das spiter folgende
sutra: ,er soll nicht iiber die dunkle monatshilfte hin-
ausgehen” und die aufzihlung der Kamyagraddhas, deren
letztes auf emavasya fallt, verbieten bei @#rdhvam va
caturthyak hinzuzudenken: parvapakle. Daher wird denn
auch von Ramakrina im Craddhaganapati (I. O. hs.)
aparapakle aufgefasst in der bedeutung: ,die dunkle
monatshalfte ez’ efoynv , 4. h. der pretapaksa, Mahalaya,,
die dunkle hilfte von Bhadrapada (vgl. verf., iber

Mahidhara ad VS, XIX, 62: katyayanena Geyajanvityanuvakasye viniyogo
noktah, udiratim ity enuvakadvayasya graddhe ’enatsu dvijeSu jape
viniyogah dagarco "nuvakal adyd mava pitpdevatyal.
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Totenverehrung, s. 4b). Moglich ist diese interpretation
allerdings, wahrscheinlich aber nicht, denn keiner der
4lteren texte gebraucht das wort in dieser beschrénkten
bedeutung. Ich glaube, dass man entweder aparapakle
zu nehmen hat als synonym von amavasyayam ') oder
einzugestehen hat , dass die urspriingliche redaction dieser
worte eine andere gewesen ist: aparapakde graddham kur-
vitordhwam caturthya yad aharva sampadyeta *). Man vergl.
VasiSthadharmacastra XI. 16, mit welchem Katyayana,
und Gautamadharmacastra XV init., mit welchem Go-
bhila tbereinstimmt. .

Die dharmas (niyamas), welche die eingeladenen brah-
manas und der ¢raddhaveranstalter zu beobachten haben,
stellt Katyayana mitten in die erste kandika, wo sie

- weniger gut passen, wihrend Gobhila einen absonder-
lichen abschnitt damit erdffnet (atha dharmal, beka.). In
Gobhila hingegen wird gerade in dieser von den dhar-
mas handelnden Hen kandikd ein theil eingefigt desje-
nigen stoffes, welcher bei- Katyayana bei der behandlung
der panktipavanas untergebracht ist und auch dahin
gehort, ich meine die worte V. 8 (Gobh.), welche man
in der Yen kandika erwartet hitte. Wie jetzt Gobhilas
redaction ist, hangen die worte: @ sahasrat pazktim

1) Muss man diese bedeutung vielleicht auch annehmen fiir Man.grhs.
1. 97 oben s. 82. i

9) Uberhaupt herrscht im gebrauch des v in diesen texten grosse will-
kiir, wie es denn z, b. Katy.cr.k. II. 16 hinter anyatamesu hinzuzudenken
ist (vgl. Gobh.grlk.), ebenso 18 hinter putesu, wo E auch liest: putesu
98, — Es sei mir erlaubt hier meine frithere meinung zu berichtigen ; ich
hatte nl. (iiber Totenverehrung s. 16) unrecht als ich s. 11 meinte hin-
zufiigen zu miissen w»dieses findet statt” und als ich meinte die stelle s6
interpretieren zn miissen, dass sitra 7 nur fir die Vigve Devas,s.11—13
nur fiir die Vater gelte. Auch meine bemerkung zu seite 17 beziiglich
stitras 7—15 ist falsch; man hat sich im gegentheil streng an die reihen-
folge der stitras zu halten.
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punatiti vacendt ganz in der luft, man weiss gar nicht
auf wen sich der singul. verbi beziehen soll. Bei Katy-
ayana dagegen ist: abhave 'pyekam vedavidam panktimar-
dhani niyudjyad a sehasrat ete. recht gut begreiflich.

Gobh. I. 24 gegenitber Katy. II. 3 zeigt einen unter-
schied in casus: ich glaube, mit hinsicht auf Katy. VI.
4 (=Gobh. IV. 4), dass Katyayanas redaction die ur-
spriinglichere ist.

In Katyayana scheint mir die ordnung der sitras IL
16, 17, 18 logischer als in Gobh. II. 11—18.; der letzte
hat: ,in goldenen, silbernen u.s. w. gefissen, oder in
tiiten aus baumblittern verfertigt, oder in welche (pa-
trani) er zur hand hat”. Katy. dagegen: ,in goldenen,
silbernen u.s. w. geftissen, oder in welche er zur hand
hat, oder in tiiten”.

Gobhila (IL. 15) zeigt mit ge catra w.s. w. ein plus
gegen Katy.; damit ist Gobh. in tbereinstimming mit
grhs. IV. 2. 35, Katy. mit dem verbot, schon Cat. Br.
II. 4. 2. 19 ausgesprochen,- diese formel anzuhéngen.
Beachtung verdient, dass Gobhila hier die dltere form:
arghyam gebraucht gegentiber Katyayanas arghyal; aber
IIL. 3 hat Gobhila wohl arghyal, wie Katyayana. Die
dusserung Raghunandanas (werke, L s. 136), dass die
Samavedins das wort neutral gebrauchen in der anrede
(etat te 'rghyam), aber sonst ménnlich, ist wohl eine
erfindung von ihm selbst. ‘

" Das sitra II. 16 des Gobhila, welches in K. fehlt,
ist naturlich dem grhs. entlehnt.

In Gobhilas ¢raddhakalpa vermisst man nach IL. 156
die vorschrift, dass, und welche speise gegeben werden
soll, Katy. IIL 7.

Dies sind nur einige punkte, die ich hervorhebe , welche
theils zn gunsten der prioritit des éinen, theils des
anderen c¢raddhakalpa sprechen, mehr aber, wie es mir
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scheint, zu gunsten des hoheren alters des Katyayana-
¢raddhakalpa. Was mir aber die sache entscheidend zu
16sen scheint, ist die herkunft der gebranchten mantras.
Wihrend in Gobhila einige der ganz gegebenen man-
tras der Vajasaneyisamhita entlehnt sein missen, die
tibrigen dieser samhitd entlehnt sein kénnen (vgl
oben s. 119), werdenin Katyayana fast alle mantras,
bis auf einige wenige dieselben, welche Gobhila ge-
braucht, in pratika gegeben; diese in pratika gegebenen
mantras nun finden sich allesamt in der Vajasaneyi-
samhitd; ich halte es auf diesem grunde fir unwahr-
scheinlich in hohem grade, dass die Vajasaneyins ihr
siitta von den Samavedins tibergenommen haben. Ur-
springlich wird der ¢raddharitus der Samavedins der
des Anvastakyam gewesen sein, wie ich oben s. 115 schon
vermuthete, und wie in so vielen anderen ¢akhas der
AStaka- oder AnvaStakaritus auch fiir das Craddha gilt.
Spiter aber wird man auf grund von Gobh.grhs. IV.
4, 3 das bedurfniss an einem absonderlichen craddha-
prayoga empfunden haben und den ¢raddhakalpa der
Vajasaneyins, mit welcher schule die Samavedins iber-
haupt vielfach beriihrung hatten, dem ritus und den
texten des Samaveda angepasst und fiir einen eigenen
¢raddhakalpa erklart haben.

Dass Yajiiavalkya's dharmagastra sich urspring-
lich der schule der Vajasaneyins angeschlossen habe und
innerhalb dieser schule entstanden sei, dafiir spricht
schon der name seines angeblichen verfassers, und noch
mehr wird dies sicher gestellt durch eine vergleichung
der lehre vom Craddha, so wie Yajnavalkya dasselbe
vorschreibt, mit den ¢raddhakalpas des Katyayana und des
Gobhila. Zur bequemeren tibersicht gebe ich die momente
des Graddha nach Yajiiavalkya nach den nummern, die ich
oben fiir Gobhila und Katyayana angewandt habe:
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1) Yajn.dh.g. I. 225, 2) 226, 3) 226 sqq., 4) 229.a,
5) und 6) er fithrt die Allgotter herbei mit VS. VIL
34, dann streut er gerste aus'); 10) 230, 12) 231, 14)
231.b, 1) 233: tad anujaatak, 8) 232sg. mit V8. XIX.
70; dann, nachdem sesam ausgestreut ist (vgl. 230.a
mit 233. b) japa von VS. XIX. 58, also wie Katyayana;
11, 12) 233.b, 13) 234, nur mit pitybhyal sthanam asi,
also wie Katy.; 16) 235, kurudva, wie K., nicht huru,
wie @.; 16) 236, 17) 287.a, 18) 237. b mit idam vidpur;
19) fehlt, wie in K., 20) 238: die gayatri mit den
vyahrti und die drei madhu vata; das geben der speise
ist erwdhnt, wie in Katyayana; 21) 239: nur pavitrani
23.b) japa wie frither (oben, 20): 239.b; 24) 240.a,
25) 240.a, 22) 240. b; mantra nicht erwihnt, wie in
K.; 23.a) 240.b, 26) 241, 27) 242.a, 36) 2429 svasti-
vacyam latah kuryat; dann wie Gobhila, aber es konnte
vielleicht 29) damit gemeint sein; 23.b) 242.b, 34)
243, 30) 243, 244. a, mantra nicht erwihnt; 32) 244. a,
3b) 245, 31) 247, 37) 246, mit VS. IX. 18; 38) 248. a,
mantra nicht erwihnt.

Man sieht, dass, was den gang des (raddha angeht,
Yajnavalkya in einigen punkten von den beiden ¢rad-
dhakalpas abweicht. Das vornehmste ist die stellung,
welche das herbeifithren, und das verfertigen des arghya
einnehmen; wihrend in den ¢raddhakalpas erst die
Gotter und die Viater herbeigefibrt werden, dann das
arghya fiir die beiden gruppen zurechtgemacht wird,
und endlich den beiden gruppen hinter einander dar-
geboten wird, macht Yaji. erst die drei handlungen
fur die Allg6tter, dann dieselben drei fir die Viter.
Auch am schluss weicht Y. ab und zwar ungefihr

1) Dass der japa des in Katy. folgenden VS. XXXIIL 53 nicht erwihnt
ist, davon ist wohl das gebundensein der rede die ursache.
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ebenso viel von G. wie von K. Dennoch steht er im
ganzen dem Katyayana, auch durch die gebrauchten
mantras, niher als dem Gobhila, wie aus den iiber-
einstimmungspunkten hervorgeht, die ich hervorgehoben
habe. Eine nicht gering zu achtende ursache von den
abweichungen, die Yajiiavalkya sich erlaubt, ist wohl
die thatsache, dass er in ¢lokas schreibt.

Ubrigens ist fur Yajnavalkyas darstellung der ganze
¢raddhakalpa des Gobh.- Katy. verwendet worden. So
meine ich, dass Yajii. 1. 225.b deutet auf das nur im
Katy.qr.k. I. 26 befindliche saitra: amantritageaivam , d. h. :
yauch fir die eingeladenen gelten diese (stitra 21—25
gegebenen) observanzen.” Katydyanas vierter kandika
entspricht Y. I. 250, 251; der fiinften entspricht
Y. 1. 252, 253; der inhalt der sechsten ist zusam-
mengefagst in Y. I 249, der siebenten in 257—258,
der achten in 269 sq. und 219 sq., der neunten in
251 sq.

Bevor ich den Yajiiavalkya verlasse, sei es mir erlaubt
einige verbesserungen in Stenzlers iibersetzung vorzu-
schlagen.

I. 225 bedeutet purvedyur: ,am tage vorher”; 226
pavitrapanir: ,mit einem reiniger in der hand”; 227
ist ohne zweifel das von allen hss. gebotene parigrite
beizubehalten (Stenzler las: paristrie), in der bedentung
,2umhtllt”, ,umgeben”, vgl. Hemadri s. 1193 und Agv.
grhs, II. 5. 2; so ist auch Vispusmrti 81. 5 zu lesen:
samvrle ca graddham kuryat statt samwrte na; 229 fig. ist
zu tibersetzen: ,...soll er... die Gotter herbeifiihren
mit dem spruch: ,alle Gotter”, indem er gerste umher-
streut; dann soll er in ein gefiss, wortiber er einen
reiniger gelegt, wasser giessen mit: ,glick uns, ihr
gottlichen”, und gerste hinein werfen” w.s. w. In 232
bedeutet apradakdinam wohl: ,mit der den Manen ge-

9
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weihten stelle der hand”; 234: ,nachdem er das arghya
gegeben und die tiberreste desselben in das gefiss (des
vaters) gethan, der vorschrift geméiss”, d.h. wie es im
craddhakalpa gelehrt wird ... w.s.w.; 243 bedeutet
prakyiebhyak , wie schon im PW bemerkt ist, ,die, von
denen die rede geht”, also: der vater, grossvater u. s. w.;
247: ,dieses gefiss der Viter soll er..”; 249 ist pra-
dakinam nattrlich im gegensatz von 232: apradakSinam;
2560: ,ohne das herbeifithren und das opfer im feuer'’;
iiber 254 flg. vergl. verf. vber Totenverehrung s. 30,
32; 262 ist nicht ,alle diese wiinsche” sondern ,alle
seine winsche” gemeint, vgl. Katy.grk. IX. 17.

Der ¢raddharitus keiner ¢akha hat so grosse popula-
ritdt erlangt wie der der Vajasaneyins; besonders hat
sich der oben behandelte ritus des Katyayana giiltig zu
machen gewusst. Im verlauf der zeit haben sich aber
wieder zahlreiche neue secten formiert, die jede ihren
eigenen ¢raddharitus ausgebildet haben. Nicht selten
polemisieren diese secten heftig mit einander. Der von
Rudradhara verfasste Qraddhaviveka z b. gehort
ohne den mindesten zweifel zu den Vajasaneyins, doch
spricht er nicht selten von ,unsere tiberlieferung” (asmat-
sampradane), welche, in nebensachen vom ¢raddhakalpa
des Katy. abweichend, ofters von ihm der tberlieferung
der Pitrbhakti oder der , Ostlichen” gegentiber- oder
gleichgestellt wird. So ist im Nirpayasindhu, und in
Tarkalankaras ausgabe des Gobhiliyagraddhakalpa &fters
die rede von den biichern der Gaudas, welche auch
wieder eine absonderliche tberlieferung beziglich des
Craddha zu haben scheinen. Von Raghunandana werden
an mancher stelle die Maithilas bekémpft, welche
auch wieder ihren eignen ¢raddharitus ausgebildet
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haben !). Es ist freilich nicht befremdend, dass das
Craddha der Vajasaneyins sich so allgemein verbreitet
hat, weil ja besonders im norddstlichen und in Central-
Indien *) diese ¢akha stark vertreten ist, und das ge-
setzbuch des Yajiavalkya sich immer einer grossen
popularitit erfreut hat. Wie weit diese ¢akha fuss ge-
fasst hat, beweist das 1884 in Cawnpore gedruckte
biichlein: ,parvana graddha daklinyasamprada™: ,das monat-
liche Qraddha nach der im Dekkhan geltenden iiber-
lieferung”. Auch der hier beschriebene ritus folgt genan
dem Katyayana- (nicht dem Gobhila-) ¢raddhakalpa ),
erginzt nach Yajhavalkya und wohl noch anderen
quellen.

14. Nach Baijavapa.

Uber die anderen zum Weissen Yajurveda gehorigen
schulen, tber die Kanva z. b. liegen nur zerstreute
andeutungen, so weit mir bekannt, kein vollstindiger
craddhakalpa vor. Zum Weissen Yaju$ ist aber, wie
schon Weber (I.L.? s. 157) und M. Miller (S. L.s. 201)
vermutheten, das leider soviel ich weiss *) jetzt als ganzes

1) Interessant wire es das verhaltniss dieser verschiedenen iberliefe-
rungen festzustellen, was moglich ist, weil die meisten texte noch be-
stehen, zum grossten theil im India Office; einige andeutungen giebt anch
Tarkavacaspati’s Gayacraddhadipaddhati, Cale. 1872.

2) vgl. v. Schroeder, Einl, zur Maitr, 8. 1. s. XXVIL

3) wie z. b. aus dem Zvahanam und den mantras zu ersehen ist und
ans dem japa wihrend des essens: {aiah gayatrim triyajate (sic) pity-
mantran puruSesuktadin anytni ca pavitrant jopel. Beiliufig sei bemerkt ,
dass man durch diese probe keine hohe idee bekommt von der inlindi-
schen buchdruckerkunst.

4) PW s. v. bijovapa~ verweist nach Oxf. hs. 322, wo ich aber nichts
derartiges fand. Sollte das sutra doch noch bestehen?
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verloren gegangene Baijavapagrhyastitra zu rech-
nen. Wenn man némlich das recht hat vorauszusetzen,
dass ein ganz citierter mantra nicht zur samhita ge-
hort, zu welcher das sitrawerk sich bekennt, so glaube
ich, dass der beweis der zugehorigkeit des Baijavapasttra
zur Vajasaneyisamhita zu bringen ist.

Was ich von diesem siitra gesammelt habe, ist fol-
gendes.

»Mit der opferschnur itber der rechten schulter soll
er die mit wasser gefillten gefiisse, tiber welche er
griser gelegt und in welche er sesam gestreut, hinter
dem feuer auf grisern niedersetzen. (Unmittelbar nach-
dem diese arghyageftisse niedergesetzt sind), soll er steh-
end die erlaubniss fragen: ,soll ich die Vater herbei-
fithren” ? Mit dem spruch: ,gern wollen wir dich” (VS.
XIX. 70) soll er dann des opferherrn vater, grossvater
und urgrossvater bei den namen herbeirufen, den spruch:
»Z0 uns mogen kommen” (VS. XIX. 38) flustern und
die gefisse (den die Véter représentierenden brahmanas)
zuweisen; ,vater, hier hast du ehrenwasser”, ,gross-
vater, hier hast du ehrenwasser”, ,urgrossvater, hier
hast du ehrenwasser”, mit diesen worten soll er die
gefisse in die beiden hohl an einander gelegten héinde
(jedes) brahmana ausgiessen. Mit den worten: ,den
Vitern soll es nicht ausgehen” soll er den rest auf
griser niedergiessen, Mit der schnur tber der linken
schulter fragt er: ,soll ich im femer opfern”% und ver-
richte das agnaukarana ').”

1) Die hier iibersetzten stellen theile ich auch im zusammenhang mit:
Pracindvift patranyoppirnini sadarbhans safildni pogcad agner dor-
bhesu nidhdyo | tisthan pitFn GvahkayisyamityGmantrya | ugantostvetya-
nayd yojomanasya pitaram pitdmaham propitamohom nomabhir aug-
hy@yontu no 6 jopitd patranyuddigati | pitar etat te *rghyom pitdmo-
hoitat te ‘rghyam prapit@mahaitat te ‘rghyam i brahmondfijolisu
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Beim sapindikarana, dessen beschreibung Hemadri s.
1636 ganz giebt, ist das arghyagefiss des neulich ver-
storbenen vaters in die gefiisse der Viter auszugiessen
mit den beiden versen: ,welche gemeinsam” (VS.
XIX. 4B, sq.), dasselbe gilt auch fir den kloss; jetzt
bertihrt er (die klosse?) mit dem spruch: ,dieser ver-
storbene (pretaf) ist hinter euch her gekommen , o Viter,
ich tibergebe ihn euch; moge das den tibrigen zum heil
strecken, die noch geboren werden und bestandig leben” ') ;
»gleich ist eure hoffnung ), gleich sind eure herzen”
w.s.w., TB. I 4. 4, 4 oder RS. X. 193. 3; ,vereini-
get euch, redet zusammen” w.s.w., TB. II. 4. 4. 4
oder RS. X. 193. 1. Die zuletzt citierten, im texte ganz
gegebenen, mantras finden sich in allen den anderen
samhitds, nur nicht in der Vajasaneyisamhita, wihrend
von der anderen seite die bloss in pratika gegebenen
mantras alle in der VS. vorhanden sind, eins sogar
ausschliesslich in dieser samhita; und was ich oben
s. 119 iber die beiden mantras ye semanal sagte, gilt
auch hier. Ich meine, dass damit der beweis gebracht
ist, dass dieses siitra einer Vajasaneyicakha angehore, Hat
es vielleicht etwas zu schaffen mit der schule der Vai-

patrani ninayet | pitrbhyo ’kayam astviti gesam darbhesvavanejayati |
yajfiopavityagnaw karavinity@mantryagnoukaranan kuryat | Nach He-
madri ¢r.k. s. 1278 (vgl. 1121), 1258, 88 (vgl. 1264, 1291), 1299, 1325.
Andeutung beziiglich der reihenfolge der citate giebt s. 1258, 41255, 2. 4
v. u. Eine stelle aus dem Bajjavapacrantastitra steht 1323 (vgl. 1356);
hier sind agnaye und somdyae wohl die pratikas von VS. II. 29.a.

1) In keinem anderen texte habe ich diesen ¢loka gefunden, nurinder
oben erwiihnten (s. 40) bharadvajantyestipaddhati fol. 44.b, und zwarso:
eSa vo *nugataly pretal pitpsimbnyam aptavin | givain bhavaty geSandm
Jayatim sthivajivintm |

2) Hemadri giebt das citat mit sam@ni va @kutani; entweder ist samand
mit MS. II. 2. 6 zu lesen oder akutih, wie die iibrigen samhitas (RS,
TS, AS).
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javas, vgl. Simon, Vedische schulen (s. 22)% Der name ’
Baijavapa konnte seine entstehung einer volksetymologie
verdanken, die ein urspriingliches Vaijavapa, wie frei-
lich der name einige male citiert wird, in Baijavapa °
hat dndern konnen.

15, Nach dem Nigama.

Zu den Vajasaneyins scheint auch der von Hemadri
oft citierte Nigama zu gehoren, an einer stelle von
ihm ,Vajasaneyaparigistanigama™ genannt. Ob dieser
text jetzt noch bestebt und identisch ist mit dem von
M. Miller S.L. 2564, 256, von Weber I. L.2 s, 157 er-
wahnten Nigamapari¢ista, von dem sich auch eine hs.
in Berlin befindet, bin ich leider nicht in der lage zu
entscheiden. Es-dtinkt mich nicht wahrscheinlich, weil
die 32ste kandikd des l4en parigiSta der gemeinten hs.
(Webers verzeichniss 251) zwar das Craddha, aber nur
das Abhyudayikagraddha behandelt, wihrend der text,
welcher dem Hemadri vorgelegen hat, das ganze Qraddha
behandelt zu haben scheint. Freilich wiirde man, wenn
man Hemadri vertrauen kann in seiner exegese (s. 1071)
der mantras, welche nach dem Nigama wihrend des
speisens herzusagen sind, nicht geneigt sein diesen text
den Vajasaneyins zuzurechnen, weil alle die texte, sowie
er dieselben angiebt, mit einer ausnahme (punantu ma
pitaraf), nur in der Rksamhitd zu finden sind. Aber
entweder deuten hier die benennungen der lieder wie
rakSoghnif,, pavamanih, annavatih etc. andere texte an als
Hemadyi angiebt, oder man hat anzunehmen , dass dieser
Nigama eine allgemeine beschreibung des Craddha giebt,
nicht eine fir eine bestimmte schule. Die erstere an-
nahme scheint mir mehr far sich zu haben. S. 1213
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theilt Hemadri eine Nigamastelle mit, wo VS. IL. 29. ¢
nicht in pratika, sondern ganz mitgetheilt wird; er
ldsst aber folgen, dass der verfasser der Smrticandrika
die stelle nur mit dem pratika giebt: apahata iti '), und
dass damit derselbe mantra gemeint sei, welchen z. b.
Baudh. (oben s. 26) anwendet. Gegeniiber diesen zweifel-
haften stellen dagegen meine ich, dass aus einer stelle
deutlich hervorgeht, dass die texte der Vajasaneyins
vom verfasser des Nigama als bekannt vorausgesetzt
werden: dokSinalekhayam krtva lohamgcamasamecatural
sraktilapayodadhimadhughyrtamigran mahavyahytyapohisthiya-
¢annodevir ityadbhile prapurya tebhyo vyatiaiigam avadanae-
vaddhrtva hastelvapo niizicatyamudyeti namagraham catur-
thena matamahadinam avanejya *). Dieses avadanavat kann
nur auf den Mahapindapitryajiia der Vajasaneyins deuten,
z. b. Qat. Br. IL 6. 1. 32: yat sakyt sarvedam havidam
samavadyati ... yad wyatifegam avadandny avedyati ...
tasmad vyatiaiigam avadanany avadyati. Die vorschrift ist
also diese: er soll dem fiir den vater geladenen brgh-
mana das arghya aus dem gefiss des vaters geben,
nachdem er ein wenig aus den gefissen der beiden
anderen hinzugethan hat, ebenso dem fiir den gross-
vater geladenen, nachdem er aus den gefiissen des vaters
und urgrossvaters hinzugethan hat u.s.w.

Diesem texte eigenthiimlich ist auch die vorschrift,
dass man vier arghyagefisse verwenden solle, drei fiir
die Viater, eins fir die drei matdmahas. Die weiteren
citate bieten nicht viel merkwiirdiges, nur sei noch
erwahnt, dass nach dem agnaukarana die tbrige speise
mit der hand in die hinde der brahmanas gegeben

1) Nach Smyticandrika (I. O. handschr. fol. 110. b) ist Hemadri so zu
corrigieren: apahat iti tilan vikived.
2) Hem. s. 1286 und 1294,
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wird, und zwar pirdavat, d. h. wahrscheinlich , mit dem
worte ,svadha"; es werden von Hemadri aber noch andere
erklirungen dieses wortes mitgetheilt ).

16. Nach Gatkha-Likhita.

Von den élteren in prosa abgefassten dharmagastras
findet man neben Apastamba, Vasi$tha, Baudhayana,
(Gautama, Harita, Paithinasi u.s.w. auch sehr oft das
Qankha-Likhitastitra in den dharmanibandhas citiert.
Dasselbe besteht allem anschein nach aus prosa mit
versen vermischt, wie die dlteren sitras meist sind, und
ist ganz verschieden von allen (ankha-Likhitasmrtis die
ich im druck (Dharmacastrasangraha) oder handschrift
(India Office, Mtinchen) kenne.

Die cakha zu bestimmen, von welcher dieses sitra
ein auslinfer genannt werden darf, ist mir auf grund
seines Craddha leider nicht gelungen; die beschreibung
desselben, obschon einige eigenthtimlichkeiten aufwei-
send, ist zn arm an mantras und zu allgemein, das
klossegeben nur erwédhnt, nicht beschrieben. Doch zeigt
dieser text, so wie ich ihn aus Hemadris citaten zu-
sammengestellt und in den beilagen (XI) dieser arbeit
hinzugefiigt habe, einen anderen bemerkenswiirdigen
zug: der (raddhatheil erinnert in ganzen sitzen und
einzelnen ausdricken an das Qraddha der Caunakins,
sieche oben s. 100. Dass dieser umstand aber an und fur
gich nicht im stande ist, die zugehorigkeit des Cankha-
Likhitastitra zu einer Atharvanschule zu beweisen , dafiir

1) Die citate des Nigama findet man Hem,: 194, 1182, 1255, 1213,
1286, 1294, 1346, 1375, 1020, z. 3 v.u. (zulesen: tathd nigame), 1071,
1498, 1516,




Oraddha nach Gafkha-Likhita. 137

ist das beispiel der Madhyandinas und Kauthumas lehr-
reich. Wenn es nicht unzeitig wire schon jetzt eine
vermuthung tber die zugehorigkeit dieses sutras zu
dussern, so moéchte ich, sei es auch auf schwache
griinde, behaupten , dass das Qafikha-Likhitasttra einer
schule des Weissen Yajurveda entsprossen ist, wenn
es wenigstens noch bewahrt hat was man seine indi-
vidualitit nennen konnte, wenn es noch nicht zu
einem werke geworden ist, welches regeln mittheilen
will, fiur alle ¢akhas giltig. Die griinde, wesshalb ich
dies vermuthe, sind folgende:

1. Das avahanam geschieht mit ugantas tva, welches
nach Hemadri, der noch ein bhaSya zu diesem sttra
vor sich hatte, ugantas tva nidhimahi ist, also entweder
der Rk- oder der Vajasaneyisamhita entlehnt.

2. Das agnaukaranam geschieht mit den gleichen sprii-
chen, mit welchen der Vajasaneyin es halt (VS. IL 29).

Leider stimmt die zahl der verse, welche das apra-
tiratha lied im C.-L.sttra haben soll, zwélf, zu keiner
der mir bekannten samhitas ?).

3. Die formel, mit welcher der kloss niedergelegt
wird, ist bloss: asavetat te ), also ohne ye ca tvam anu
u.s. w. Nun ist es auffallend , wie einstimmig die anderen
cakhas jenes ge ca tvam anu dieser formel anhéingen,
aber alles was sich zum Weissen Yajurveda bekennt,
sie nach vorschrift des Cat. Br. weglisst (vgl. oben s.
126). Eine einzige ausnahme macht Hiranyakegin.

Auch im ritus stimmt das C.-L.sitra in den haupt-
sachen mit den Vajasaneyins tiberein: einladen, nieder-

1) In der MS. hat es 40, in AS. 41, in RS. und S8, 13, in VS. 14,
in TS. 15 verse.

2) Wenn Hemadri s. 1440 auf grund des Maharnavaprakaca behauptet,
dies niederlegen soll geschehen mit prthivi(darviyraksita, so ist das nur
eine allgemeine, nicht speciell auf C-L. sich beziehende vorschnrift.
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setzen der geladenen, herbeifithren der Viter,zurechi-
machen und darreichen des arghya, schmiicken der
brahmanas; agnaukarana; speisen der brahmanas, nach-
dem der ¢raddhaverrichter die speise geweiht hat, indem
er mit: ,dies hat Visnu" den daumen des br. hinein-
steckt; frage nach der sittigung; ausstreuen der speise;
svadhd sagen lassen; endlich das kldssegeben. Dazu legt
er drei grashiischel nieder und setzt in der nihe davon
drei mit wasser gefiillte von einem reiniger bedeckte.
wagsergeftisse hin; auch legt er wohlgertche, krinze,
spiegel, lampen ond salben dabei; die von der tbrig-
gebliebenen speise verfertigten klosse legt er mit der
linken hand, welcher die rechte vorangeht, nieder mit
den worten: ,N. N., dies dir"; schliesslich bringt er
die gewohnlichen winsche vor und verbeugt sich vor
den brahmanas.

17. Nach den Agvaliyanas.

Von zwei der funf zum Rgveda gehorigen ¢akhas,
von den Agvaldyanas und den (ankhayanas liegt uns
der ¢raddharitus vor, freilich der der letztgenannten
schule in sehr gedringter darstellung. Von Agvaldyana
besitzen wir das ¢rauta- und das grhyasfitra und die
in der B.I herausgegebenen Acvalayanagrhyaparigista.
Der in der B.I1. publicierte text weicht hie und da be-
deutend ab von dem grhyaparigistatext , welcher Hemadri
vorgelegen hat. Endlich geben auch Anantadeva in -
seinem Samskarakaustubha und Narayana im Prayoga-
ratna paddhatis zum pindapitryajiia und parvanacraddha
in anschiuss an den ritus des Acvalayana.

Es folgt hier in aller kiirze die beschreibung des
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Qraddha nach den Bahvrcas und zwar erst nach den
Agvalayanas, indem ich jtingere quellen von #lteren
wieder durch den druck unterscheide: das gesperrt ge-
druckte deutet hier das dltere an, das andere die er-
ginzungen nach den grhyaparigita. Zwar beabsichtigt
der verfasser der grhyaparici$ta in seiner ¢raddhabeschrei-
bung in erster linie den ¢raddharitus ftir den anghitagni
zu geben, welcher sowohl das Klossevéteropfer als das
Parvanagraddha umfasst (vyatideigena, vgl. Donner, s.
29), aber die ceremonien, mit welchen er das von Agv.
selbst gebotene ¢raddharitual anfdllt, sind wohl als
giltig fur das parvana auch des ahitagni zu betrachten.

Nachdem er brahmanas, die mit vedakennt-
niss, gutem character und frommem wandel
begabt sind, zur rechten zeit eingeladen,
bietet er tber einer viereckigen grube, tiber welcher
griser mit den spitzen ostwirts gelegt sind, das fuss-
wasser erst den beiden gétterbrahmanas und dann
den drei viterbrihmanas iiber einer grube, tiber
welche griser mit den spitzen studwiirts gelegt sind.
Dann lasst er die beiden daivas mit dem gesichte
nach Osten, so dass die reihe im Siiden schliesst, die
viterbrahmanas mit dem gesichte nach Nor-
den, so dass die reihe im Osten schliesst, nieder-
sitzen. Die schidlichen geister verscheucht er, indem
er sesam umherstrent und den spruch: ,vertrieben sind
die Asuras” u.s.w. (wie Baudh. oben s. 26); mit: ,es
mogen sich erheben” (RS. X. 15. 1) besprenge er die
gpeise. Dann werden den daivas geradezahlige darbha-
griser auf ihre sitze dargeboten. In einem gefiss
wird sodann das arghya fir die Allgotter zurechtge-
macht; das einstreuen der gerste geschieht mit: ,du
bist gerste” (wie Baudh.dh.¢. III. 6. 5). Nachdem jetzt
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das herbeirufen der Allgotter stattgefunden hat mit:
»ihr Allgbtter, kommet her” (RS. IL 41. 13), kindigt
er das wasser an mit: ,svaha, die ehrenwasser”, und
giesst es, nachdem er zuvor anderes (gewohnliches)
wasser gegeben, in die hinde der gdtterbrahmanas aus,
. wozu er sagt: ,hier habt ihr ehrenwasser”. Nach dem
ausgiessen des wassers sagt er den spruch: ,die himm-
lischen gewtisser, welche u. s. w." Dann werden den daiva-
brahmanas wohlgertiche u. s. w. angeboten. Jetzt werden
alle diese handlungen auch an den Viterbrahmanas
verrichtet: auf die sessel werden ihnen dop-
pelt gefaltete gréiser gegeben, welcher
handlung vorangeht und folgt die anbie-
tung von wasser in die hinde der brahmanas.
In drei gefisse, resp. von metall, stein
oder thon oder in alle geféisse von dem
gleichen material verfertigt, wird mit dem
spruch: ,heil uns, ihr gottlichen” (RS. X.
9. 4) wasser eingegossen, mit: ,sesam bist
du" (ws.w., ungefihr wie Baudh.) werden sesam-
kérner hineingestreut. — Nachdem er gefragt,
ob er die Vater herbeifithren soll und die erlaubniss
bekommen hat, bestreut er die brahmanas, von dem
haupt anfangend und mit den fiissen schliessend, mit
sesamkornern, dazu sprechend: ,gern fithren wir dich”
(RS. X. 16. 12). Dann fliistert er noch den spruch: ,zu
uns mogen kommen die Viter, freunde des Soma”
(w. 8. w. VS. XIX.38); und er kiindigt das wasser
an mit: y,svadha, die ehrenwasser”! und
giesst das wasser, nachdem er zuvor anderes
wasser gegeben hat, in die héinde der brahmanas
aus mit der linken hand, welche zwischen
daumen (und zeigefinger) der anderen hand
gesteckt ist, oder mit der rechten, indem
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er diese mit der linken berthrt. Zum aus-
giessen des wassers sagt er: ,vater, hier
hast du ehrenwasser, grossvater hier hast
du e., urgrossvater h. h. d. e” Nach dem auns-
giessen sagt er den spruch: ,die himmli-
schen gewédsser u.s. w. Die tberreste thut
er in das gefiiss des vaters zusammen, und benetzt
damit, wenn er sich einen sohn winscht,
das gesicht. Das gefiss selbst stellt er hin mit
den worten: ,den Vitern bist du eine stelle”, iber
dasselbe setzt er das gefiss des grossvaters. Dann
werden auch den fir die Viter geladenen brah-
manas wohlgeriche u s.w. gegeben. Nach
dem ritus des Klosseviteropfers verrichtet
er jetzt das opfer an Soma und Agni, ent-
weder im feuer (dem ausgefiihrten, wenn er ana-
hitagni ist) oder in-den hénden der brahmanas.
Den rest des geopferten thut er zu der fur
die viterbrahmanas bestimmten speise; danach fin-
det das aufwarten mit speisen statt. Die speise wird erst
besprengt unter hersagung der Savitrl, dann wird iiber
dieselbe der spruch hergesagt: ,die erde ist dir gefiss”
(. s. w. wie Apast. oben s, 57); den daumen des brahmana
steckt er in die speise mit dem mantra: ,dies hat
Vigpu” (RS. L 22. 17) und: ,Vidnu beschutze die opfer-
speise”; endlich tbergiebt er die speise mit den worten:
»2Allgdtter, hier habt ihr speise™ u. s. w. Mit dem spruch:
ydie elf gotter die im himmel sind” (RS. L 139. 11)?)
bezeugt er ihnen seine verehrung. Dieselbe handlungen
finden jetzt auch fir die viterbrahmanas statt, indem
statt: ,Vidpu beschiitze die opferspeise” gesagt wird:
,V. b. die manenspeise”, und: ,vater, hier hast du”

1) vgl. den Baudh@yanaritus, oben s. 24.
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.. w. Zum schluss wird RS. X. 15. 13: ,die Viter,
welche hier” hergesagt. Wenn er dann die madhumatih
verse und dreimal ,siiss” gesagt, lasse er die brahmanas
speisen, indem er vaigvadeva-, rakSoghna- und véter-
verse hersagt. Wenn er bemerkt, dass sie satt
sind, sagt er, so dass sie dieselben horen,
die madhumatih verse und den vers (RS. L
82.2): ,sie haben gegessen und sich gefreut”,
und fragt sie: ,ist's wohl bekommen"? Wenn
sie hierauf zustimmende antwort gegeben, nimmt er
von der ibriggebliebenen speise etwas, mit
der topfspeise zusammen, fur die klosse
und das umherstrenen ab und zeigt ihnen den
rest an. Wenn ihm die brahmanas denselben
tiberlassen, giebt er ihnen mundspiilwasser und lege
er die klosse nieder wie im Klossevéaterop-
fer beschrieben'), wenn die brahmanas noch
nicht den mund gespiilt haben?), nach
einigen aber nachdem sie es wohl gethan,
Mit dem mantra: ,die welche vom feuer verbrannt und
welche nicht verbrannt” (RS. X. 15. 14) streut er
speise aus und mit dem spruch: ,die welche vom feuer
verbrannt” (u.s. w. ungefihr wie oben, Baudh. s. 31),
giesst er sesamwasser uber die speise aus. Dann fragt
er: ,moge unsere familie blithen”, schiittle die gefisse,
bitte die Goétter und Vater das ,amen” zu sagen, bitte
die Gotter und Viter, indem er gerstenwasser bzw. sesam-
wasser giebt, zu sagen: ,mogen von dem Craddha die
Gotter (vesp. die Viter) unendlichen genuss haben”,
. giebt mit der sechnur tiher der linken schulter

1) Crautastitra I1. 7. 14. sq.; vgl. verf. iiber Totenverehrung s. 3.

2) Die worte bhukiovatsvanbctntesu sind zusammen zu nehmen: »wenn
sie das nach dem essen zu verrichtende mundspillen noch nicht verrich-
tet haben”.
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den brahmanas opferlohn und entlasse sie (die viter-
brahmanas) nachdem er gefragt hat ,svadha”
zu sagen und sie gesagt haben: ,es sei svadha”;
nachher entlasse er die beiden goGtterbrahmanas mit
den worten: ,mogen die Allgotter gnidig gesinnt sein”,
welche worte jene nachsprechen. Schliesslich giesst er
tiber die stelle, wo die klosse gegeben worden sind, einen
strahl wasser aus mit den worten: ,es sei ¢anti” und
halte stehend mit gefalteten hinden und dem gesicht
nach Studen gekehrt, das gebet: ,mdgen unsere génner”
w8, W. (wie in Gobh.¢raddhak.).

Ausser dem Agvalayanagrhya scheint dem Hemadri
auch noch das Caunakagrhya vorgelegen zu haben , wel-
ches aber, den citaten zufolge, so gut wie gleichlan-
tend mit dem des Agvaldyana gewesen zu sein scheint.
Hiufig wird z. b. ein citat, welches in unserem Agv.-
texte steht, angegeben als den Caunakagvalayanau ge-
horig. Vielleicht war das Caunakagrhya die éltere redac-
tion des werkes und herrschte zwischen den beiden
werken ungefihr dasselbe verhiltniss wie zwischen den
Qankhayana- und Cambavyagrhyasitras.

18. Nach den Caukhiyanas.

Von den (ankhayanas soll ausser dem grhyasitra,
welches nur eine sehr gedringte darstellung des Qraddha
enthilt , noch eine paddhati bestehen (Weber, I. L.% s, 64),
welche ich leider nicht zu gesicht bekommen habe. Das
wenige neue oder sonst merkwiirdige aus dem ritus
der Cankhayanas ist folgendes:
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Das wasser (arghya) und die speise werden den brah- .
manas mit: ,N.N., dies dir” zugewiesen. — Wahrend
des speisens der brahmanas sind als japa vorgeschrie-
ben: ,die grossen worte, die Savitri, die Manenverse
(wohl RS. X. 15) und die reinigungsverse (Somaverse)”.
— Hinter die (d. h. westlich von den) kldssen legt er
auch klosse fir die gattinnen hin, etwas dazwischen
legend (einige gréser z b., nach Hemadri s. 1446).



III. DAS GEGENSEITIGE VERHE&_LTNISS
DER VERSCHIEDENEN CRAD-
DHAKALPAS.

Von allen den oben behandelten ¢raddhakalpas treten
hauptstchlich vier gruppea hervor:

das ¢raddharitual der Taittiriyas.

das der Xathas.

das der Vajasaneyins und Samavedins.

das der Atharvans.

I. Alle Taittiriyasttras haben den anderen siitras ge-
geniiber folgende punkte gemeinsam: beim agnau-
karana werden die vier (fuinf) mantras yan me mata,
yas tidthanti w. s. w. mit geringen abweichungen ver-
wendet. In keiner anderen ¢ikha kommt das allen Tait-
tiriyas gemeinsame doppelte agnaukarana vor, erst
von dem schmalz, dann von der speise.

Von den vier siitrakaras der Taittiriyas aber stehen
die drei spiteren: Bharadvaja, Apastamba und Hira-
nyakegin einander unter sich n#ther als dem Baudhayana.
Namentlich weicht der zuletzt genannte (Baudh.) von
den anderen stark ab in bezug auf die richtung, nach
welcher die brahmanas das angesicht kehren sollen (Nord
oder West; sonst ist die bestimmung immer Nord,

0
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ausser bei den Manavas und bei Harita, s. 91), auf die
spriche, mit welchen dem Soma, Yama und Agni ge-
opfert wird, auf die mantras, womit die kldsse darge-
boten werden, und auf die, womit das stick kleid auf
die klosse gelegt wird. Beim umgiessen der klosse end-
lich gebraucht Baudh. den Vajasaneyimantra #rjem va-
hantir, die drei anderen den Atharvamantra: putran
pautran. Stehen also die drei jungsten Taittiriyas mit
einander gewissermassen dem Baudhdyana gegentiber,
so zeigen doch auch diese drei wichtige unterschieds-
punkte. Vornehmlich ist es Bharadvaja, der von allen
anderen ¢raddhakalpas insofern weit absteht, als er das
speisen der brahmanas hinter dem klgssespenden folgen
lasst. Indessen steht, diesen punkt ausgenommen, Bha-
radvaja dem Hiranyake¢in, wie auch von Winternitz
bemerkt worden ist, noch etwas niher als dem Apa-
stamba, z b. in der verwendung des mantra apo devi
prakinute und im umgiessen der klosse am schluss des
Craddha mit parayate pitaral, u.s.w.

II. Von den anderen ¢akhas kommen die Kathas den
Taittiriyas am n#chsten. Beide gruppen haben den ande-
ren ¢akhdas gegeniiber viele mantras gemeinsam: die
vier von den Taitt. beim agnaukarana verwendeten ge-
brauchen auch die Kathas, sei es auch zu einem anderen
zweck. Beim klossegeben verwenden sie einen dem der
Taitt, sehr shnlichen mantra (préhivi darvir); auch die
mantras ye 'tra pitarak pretak, ato no 'nyat und endlich
trpyantu bhavantalh pitaro ye ca bhavato 'nu, werden mehr
oder weniger abweichend auch von den Taittiriyas beim
Craddha oder Klosseviteropfer gebraucht. Dagegen hat
das Kathakagrhya eine menge mantras, die sich in
keinem anderen ¢raddhakalpa finden. Auch mit der
stellung, welche das klossegeben mit beziehung auf das
speisen der brahmanas einnimmt — das eine geschieht
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wihrend des anderen — stehen die Kathas ganz allein.
Das Kathaceremoniell nimmt also eine ganz selbstiin-
dige stellung ein.

IIL. Der craddhakalpa der Vajasaneyins steht, den
besprochenen ¢raddhakalpas gegeniiber , ganz selbsténdig
da, sowohl was die mantras anbelangt, welche fast aus-
schliesslich der eigenen samhitd entlehnt sind, als in
bezug auf die reihenfolge der momente des ¢raddha-
ceremonielles. Den Vajasaneyins stehen , wie oben darge-
than wurde, insofern es das spétere graddharitual betrifft,
die Samavedins so nahe wie nur mdglich ist. Das Anv-
aStakya- vesp. (nach meiner auffassung) dltere ¢raddha-
ritual ist freilich viel selbstdndiger, aber doch auch
dem der Vajasaneyins nahe verwandt.

Mit den Vajasaneyins gruppieren sich auch die Ma-
navas; die reihenfolge der handlungen stimmt in den
hauptsachen und hie und da auch in nebensachen tber-
ein; der avahanamantra in beiden ist ugantas tva, nattir-
lich in jeder ¢akha nach der eigenen recension; prthivi
te patram, die vai$navi rc, die beiden mantras beim
entlassen der brahmanas finden sich sowohl im Vajasa-
neyi- als im Manavaritual; sogar einen ganzen satz hat
der Manavagraddhakalpa mit dem Karmapradipa gemein-
sam. Im eigentlichen klossegeben jedoch, welches nach
dem ritus des Klossevéteropfers geschehen soll, steht
das Manavastitra ganz bestimmt den anderen stutras des
Schwarzen Yaju$ ndher als dem des Weissen.

Auch die Agvalayanas stehen im eigentlichen
Craddha den Vajasaneyins nahe durch das tilamantra,
ya divy@ apat u.s.w. Auch die reihenfolge ist in beiden
sehr #hnlich, vgl. w. a. A¢v. IV. 7. 28 mit Katy.cr.k.
I 21; Agv. IV. 7. 29 deckt sich mit Katy.cr.k. IIL
22, Auch das Klosseviteropfer beider cakhas bertihrt
sich vielfach, obschon Agvaldyana in einigen seiner
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mantras dem Schwarzen Yajud nadher steht, z. b. im
gebrauch des ¢undhantam, wie die Manavas und Apa-
stambas, des spruches, womit das kleid niedergelegt wird ,
des schlusses des namaskara: el@ yuSmakem v.s.w. vgl
s. 10, note 2. So ist die pravadhani: parefana beinahe
gleich MS. I. 10. 3., und der mantra yad anlarikiam hat
die recension der Taittiriyas (I. 8. 5. 3), etwas gekurzt.

Das Qraddha der Qanikhayanas ist uns in zu knap-
per iberlieferung bekannt, als dass wir demselben eine
stellung anweisen konnten. Nach den beschreibungen
des Ekoddista, Sapindikarana und Vrddhi¢raddha wiirde
man geneigt sein auf nahe verwandtschaft mit den
Vajasaneyins zu schliessen. Auch das Klosseviteropfer
der Qankhayanas ist dem der Vaj. nahe verwandt.

IV. Die vierte ganz selbstindige gruppe der ¢raddha-
kalpas ist die der Atharvams, obschon auch der Cau-
nakatharvanagraddhakalpa offenbar mehr oder weniger
unter dem einfluss der Vajasaneyins gestanden hat,
weil er zwei mantras gebraucht, welche der VS. oder
dem Katyayanagraddhakalpa entlehnt zu sein scheinen -
(vigve devasa ageta und vaje vaje 'vata); sogar ein passus
findet sich wortlich so im Katy.gr.k. zuriick: trpian
jatva, vgl. oben s. 104, note 8. Die ibrigen mantras
sind der eignen samhitd oder den eignen siitras ent-
nommen. In einer hinsicht ist das ¢raddharitual der
Qaunakins sehr eigenthiimlich: statt mit dem vater
fangen sie ndmlich bei allen den Ahnen geltenden
ceremonien mit dem urgrossvater an, welche eigenthiim-
lichkeit ich in keiner anderen ¢akha wahrgenommen
habe ). Im ganzen steht, wenn man das Klosseviteropfer

1) Apgrs. I 9. 4 prapitGmahaprobhytin v scheint doch wohl zu
bedeuten: »oder er lege den vierten kloss nieder fiir die drei Ahnen, die
dem urgrossvater vorangehen”: dann macht vd@ alternativ mit ispim
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auch in betracht zieht, das Atharvaceremoniell dem
Schwarzen Yaju$ etwas ndher als dem Weissen, weil
die oben angefiihrten tibereinstimmungen mit den Katiyas
wohl zum theil spiiterer ausbreitung zuzusehreiben sind.
Die Atharvans néimlich gebrauchen drei mantras dyaur
darvir aklitz . s. w., welche stark erinnern an derartige
mantras der Taittiriyas und der Kathas; dasselbe gilt von
dem vasodanamantra, von den mantras apo 'gnim, pu-
tram pautram abhitarpayantir,

(s. 2); vgl. oben s. 7; vergleicht man aber Katy.cr.s. IV. 4. 10: avanejayati ...
yajamanasye pityprabhrti trin, so kénnte man wieder meinen, ob nicht die
deutung ist: »oder er lege die klosse nieder zuerst fiir den urgrossvater”.
Zur ersten anffassung dieser stelle scheint uns Hem®&dri s.1438, zur zweiten
Rudradatta a.h. 1. zu berechtigen.



IV. ZUR GESCHICHTE DES CRADDHA.

Im folgenden wollen wir es unternehmen einige an-
sichten tiber die Geschichte der raddha genannten eere-
monie vorzutragen. Dem Inder freilich wird es wunderbar
vorkommen, wenn er von der geschichtlichen entwicke-
lung eines religidsen ceremonielles hért, denn fiir ihn
besteht nur ein ¢raddharitus: nur nothgedrungen und
im gussersten fall giebt er verschiedenheit der tradition :
cakhabheda zu, fiir ihn hat die spiteste smrti, wenn
sie nur einen angesehenen namen trégt, grossere auto-
ritit als ein viel alteres dharmasttra, dessen autor ihm
zufilligerweise weniger bekannt ist. Bekanntlich fehlt
ja den Indern der historische sinn. Wenn daher ein theil
einer ceremonie sich in den #lteren texten nicht findet,
meint er alles recht zun haben, nach der regel des
Karmapradipa (L 3. 3): ,was in der eignen schule nicht
erwdhnt, jedoch in einer fremden gelehrt ist und (mit
dem eignen ritus) nicht in widerspruch ist, das ist...
auszufithren”, diesen theil aus spiteren werken zu sup-
plieren. Nimmt man aber an, dass auch in dem cere-
moniell #lteres und jlingeres neben einander besteht,
und versucht man den #alteren kern herauszuschélen,
so hat man mit eigenthiimlichen schwierigkeiten zu
kiimpfen. Die hauptschwierigkeit rithrt daher, dass
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die chronologische aufeinanderfolge dieser grossen
menge von élteren und neueren schriften so gut wie
unbekannt ist. Einige innere chronologische data
fehlen natirlich nicht: so wird wohl jedermann als
klargestellt annehmen, dass von allen texten, die wir
oben zur darstellung des Ahnencultus gebrauchten, die
grhya- und ¢rautasitras die dltesten sind, dass im all-
gemeinen dann die prosaischen dharmasitras folgen,
dann die grhyaparicidta, dann die versificierten dharma-
¢astras und die smrti’s und zuletzt die paddhati's. Aber
natiirlich ist das ceremoniell selbst viel &lter als die
texte, in denen es mehr oder weniger ausfithrlich aunf-
gezeichnet wurde; es wird somit sehr wohl mdglich
sein, dass ein #lterer text dieses oder jenes détail nicht
aufzeichnete, welches dennoch im ritus schon vorhan-
den war, und dann erst in spiteren texten aufgezeich-
net und so vor der vergessenheit geschiitzt wurde. Da
ist nun eben die grosse schwierigkeit : absolut beweisen
kann man in so einer sache nichts; will man behaup-
ten, dass in diesem oder jenem ceremoniell ein et waiger
theil jiinger als das ibrige sei, weil er in #lteren texten
fehlt, so kann man immer erwarten dagegen anfiihren
zu horen: ,der sitraverfasser hat dies vielleicht nur
nicht aufgezeichnet, aber es doch gekannt”. Den-
noch wird man mir beistimmen, wenn ich behaupte:
alle historische kritik, jeder versuch jiingeres von &l-
terem ceremoniell zu scheiden hat ein ende, wenn
man solche argumente ohne weiteres zulésst: soll es
iiberhaupt moglich sein sich von der historischen
entwickelung des Qraddha eine vorstellung zn machen,
S0 muss man voraussetzen: was der suitrakara nicht
sagte, hat man kein recht auf grund von spiteren
autoritdten hinzuzudenken. Naturlich giebt es fille, wo
man gendthigt ist, auf grund von andentungen in den
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betreffenden texten selbst, nicht erwéhnte theile im cere-
moniell zu supplieren. Und selbst in diesem falle ist
grosse vorsicht geboten, wie z. b. das Cafikhayana-craddha
zu lehren im stande ist (vgl. weiter unten, s. 162).

Zuerst einiges tiber das alter des altindischen Seelen-
cultus im allgemeinen und tber die frage, wie weit das
Manenopfer in den #ltesten texten aufwirts sich nach-
weisen lasst.

Das wort pindepitryajiia- kommt in keiner der sam-
hitas vor, so weit ich gesehen habe; wohl aber pity-
yajia- und pitrmedha-, In der Rksamhita findet sich
pitryajfia, aber noch nicht in der bedeutung, welche
das wort spater hat: es bedeutet dort (X. 16. 10) noch
nicht Manenopfer oder Ahnenopfer, sondern ist synonym
mit dem, was gewohnlich pitymedha genannt wird, d. h.
die bestattungsfeier , welche z b. von Agv. grhs. IV. 1. sqq.
und im Kaucikastitra 80 sqq. gemalt wird !). Sonst hat
pitryajha, =z b. TS. IIL 2. 2. 8, TB. I 4. 10. 8, L 6. -
8. 2, MS. L. 10. 17, immer die bedeutung ,Manenopfer”
in weiterem sinne, und zwar ist damit immer dasjenige
Manenopfer gemeint, welches zusammenfillt mit dem
letzten der Caturmasyas: es findet somit am nachmit-
tage des zweiten tages der Sakamedhas statt, vgl. Weber,
Ind. St. X. s. 341 und verf., tber Totenverehr. s, 7.
Zuweilen heisst diese feier auch Pitrya (sc. i8if). Da-
neben besteht ein anderes, an jedem neumondstage zu
verrichtendes Manenopfer: der pindapitryajia. Nun ist
es merkwiirdig, dass wohl in allen texten und lieder-

1) vgl. auch V8. XXXV, 1. sqq., ¢B. XIII. 8. 1 und Katy.crs. XXI.
3. 1. Pitrmedha heisst auch die bestattungsfeier des Révana, Ram, VI
113, 143.
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sammlungen die zum pitryajiia gehorigen spriiche sich
finden, und in den #ltesten brahmanas wohl der pitr-
yajiia erklart wird, aber nicht in allen der pindapitr-
yajiia. So ist in der TS. nur der p.y., I. 8. 5, behan-
delt, ebenfalls in der MS., I. 10. 3.sqq., und wahr-
scheinlich auch so im Kathakam. Alle die vielen beim
pitryajiia gebrauchten mantras sind in der RS. vorhan-
den, nur einen ausgenommen; von den mantras des
pindapitryajia dagegen finden sich kaum zwei in dieser
samhitd., Daraus schliesse ich, dass als Vedische
ceremonie der Pitryajiia alter ist als der Pindapitr-
yajiia. Auch die namen sprechen dafiir: die benennung
»Klosseviteropfer” ist allem anschein nach spéter, und
gerade im gegensatz zu einem schon bestehenden , Viter-
opfer” entstanden; daraus folgt, dass auch der Pitr-
yajiia urspringlich ohne kldsse war, d. h., dass der
cult der drei ménnlichen ascendenten des opferers nicht
dazu gehorte, oder dass in diesem opfer die verehrung
der pitaras somavantas, barhiSadas und agnidvattas die
haupt-, die der drei Ahnen nebensache war. In der
Vijasaneyisamhita sind die ritualspriche zu beiden opfern
vorhanden ; hier stehen sie neben einander; daher kann
es nicht auffallen, dass hier der pitryajiia im gegensatz
zum pindapitryajiia ,mahapindapitryajiia” genannt wird.

Der Pindapitryajiia muss in seiner jetzt vorliegenden
gestalt schon verrichtet gewesen sein in der zeit, da
die spatesten der samhitas ihre jetzige gestalt bekamen
und fixiert wurden. Das erhellt daraus, dass die reihen-
folge, in welcher die im ritual gebrauchten mantras
in der samhitda gegeben werden, dieselbe ist, welche
sie in der praxis haben, z b. VS, IL 29. sqq., AS. XVIIL
4. 11, sqq. ,

Im Pindapitryajiia selbstist nun, nach meiner ansicht,
der nrsprung des ¢raddha zu suchen. Das Graddha namlich
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ist, so zu sagen, eine wiederholung des p. p. y. Wihrend
im Klosseviteropfer eine gewisse serie von handlungen,
welche die sittigung und zufriedenstellung der Viter
bezwecken , stattfindet, indem man sich die Viter selbst
geistig gegenwiirtig dachte, werden im (raddha diesel-
ben handlungen noch einmal verrichtet, aber jetzt
an lebendigen personen, brahmanas, die man sich als
den vater, den grossvater und den urgrossvater denkt
und mit den namen der von ihnen vorgestellten ver-
storbenen anredet.

Man stelle nur diese handlungen des Klosseviterop-
fers und des Qraddha neben einander:

1. Wie im Klosseviateropfer den Vitern mit dem
mantra sakrd dcchinnam gréser zum sitzen dargereicht
werden (oben s. 3), so werden im (raddha den gela-
denen brahmanas doppeltgefaltete halme geboten.

2. Wie in einigen ¢rautasutras das herbeifiihren der
Viter vorgeschrieben ist (oben s. 3, 5), so geschieht
dasselbe auch im Craddha.

Fur das arghyadanam des Craddha finde ich im Klosse--
viteropfer kein analogon, wohl weil es nur lebendigen
personen dargebracht wird; ebensowenig fir das zu-
sammengiessen der berreste des arghya.

3. Dem darauffolgenden gandhadidanam des Craddha
entspricht, wie ich glaube, aus dem KlGsseviteropfer,
das schenken von salbe, collyrium, kleidern w s. w. an
die Vater, welches freilich erst nach dem klossespenden
zu folgen pflegt.

4. Ebenso wie im Klosseviteropfer die klosse von
dem reissmus verfertigt werden, welches fir die ahuti’s
(agnaukaranam) gebraucht worden, und so die Vater
auch antheil an dieses mus bekommen , ist im Craddha
die vorschrift, dass die klosse von den resten des agnan-
karanam verfertigh werden, aber auch, dass ein wenig
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von dem reste in die fiir die Vaterbrahmanas
bestimmten speiseschiisseln gelegt wird, sodass nicht
nur die wirklichen, geistigen Vater sondern auch die
fictiven Viter antheil an dem agnaukaranam bekommen.

5. Wie im Klosseviteropfer vor und nach dem klosse-
geben den Vétern waschwasser geboten wird, ,wie
man es einem, der essen geht (resp. der gegessen hat),
darbietet” (¢B.), so wird auch den brahmanas vor und
nach dem essen piirvapocanam und uttardgpoganam dar-
geboten. ,

6. Dem klossegeben an die Viiter im Klosseviiter-
opfer entspricht aus dem Craddha natirlich das speisen
der brahmanas; erwdhnenswerth ist hier, dass den brah-
manas heisse speise gegeben werden solle, ganz wie die
klgsse heiss sein sollen.

1. Wie im Kl.v.o. der opferer nach dem niederlegen
der Xlosse erst flustert: ,ihr Vater, lasset es euch hier
schmecken” u. s. w., dann sich abwirts kehrt mit dem
gesicht nach N., um die Viter, wihrend sie essen, nicht
durch unbescheidene blicke zu beldstigen, und dann,
withrend er abgewandt steht, dreimal oder so lange
bis er athemlos ist, den athem anh#lt, so fordert er
beim (raddha die bréhmanas auf mit den worten:
»geniesset nach belieben”; wenn er sich dann versichert
hat, dass die brahmanas zu speisen angefangen haben,
blicke er sie nicht mehr an, sondern sage, withrend
sie essen, die heiligen texte, die Viaterspriiche und dgl.
her. Die leiblichen Viter brauchen auch etwas mehr
zeit zum essen als die geistigen, die nur die heisse
luft der klosse zu sich nehmen!

8, Nach den drei klossen fiir die Viter, wird in
einigen ¢akhas ein vierter niedergelegt fiir die drei Ahnen
des urgrossvaters, nach anderen ¢akhas wird denselben
Ahnen zu gefallen das fett von den héinden abgewischt;
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- nach anderen gilt dieses abwischen der héinde den vor
der geburt gestorbenen und vom sakrament nicht ge-
weihten personen ). Mit dieser handlung correspondiert
aus dem Craddha das ausstreuen der speise nach dem
klossegeben, denjenigen familiengliedern zu gefallen,
denen keine verbrennung zu theil wurde.

9. Der abbitte (nihnavana, namaskara) des Klosse-
viteropfers entspricht, wie ich meine, eine derartige
handlung aus dem ¢raddhaceremoniell, wo der verrich-
ter an die brahmanas die worte richtet: ,mogen die
Viter sanft gesinnt sein” u.s. w. (Gobh.cr.k. IT. 33).

10. Wie beim Kldsseviteropfer die Viter fortgeschickt
werden, indem die klosse geschiittelt werden und dazu
der spruch: ,gehet hin” wu.s.w. gesprochen wird, so
werden auch die brahmanas mit passenden spriichen
entlassen.

11. Mit der vorschrift der Taittiriyas, dass nach dem
Craddha der verrichter von aller speise etwas nehmen
~ und wenigstens einen mundvoll geniessen soll, konnte
man diejenige aus dem Klosseviiteropfer vergleichen,
dass der opferer (resp. der Adhvaryu) die kldsse, oder
das mus, von welchem die klosse gegeben sind, be-
riecht; offenbar ist von beiden handlungen die absicht,
dass der yajamana, indem er dieselbe speise geniesst,

sich mit seinen Ahnen in verbindung stellt.

- Man sieht also, dass, mutatis mutandis, das Graddha
ein wiederholtes Klossevéteropfer ist.

Ehe dieses ceremoniell zu dem umfange gekommen war,
den er in den meisten ¢raddhakalpas hat, ist es jedoch
viel einfacher gewesen; ich halte es namlich fiir wahr-
scheinlich, dass das urspringliche Craddha bloss ein

1) vgl. auch Laugaksi (4. h. wohl Kathakagrhyaparicidta) bei Hemadri
s. 1439,
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vereinfachtes und dem grhyaceremoniell angepasstes Klds-
seviiteropfer war, mit einer speisung von brahmanas
verbunden , wie dieselbe fast immer den anhang zu einer
grhyahandlung bildet. Da war es nur eine geringe neue-
rung sich diese brahmanpas zugleich als die Viter zu
denken und so entstand allméhlich das spitere ausfiihr-
liche ritual.

Zur begriindung des gesagten mache ich auf die weise
aufmerksam, wie sich einige grhyasatras beziiglich des
craddharituals verbalten. Indem die drei Taittiriya-
sitras des Bharadvaja, Apastamba und Hiranyakegin
das (Qraddha ausfihrlich behandeln nnd zwar vor der
Astaka, wird dagegen in den grhyabtichern des Kaugikaund
des Paraskara des Qraddha selbst so gut wie gar nicht ge-
dacht, obschon es doch zu den pakayajiias gerechnet wird.
In den sutras der Baudhayaniyas, der Kathas, der Kau-
thumas (Gobh.), der Manavas wird zuerst die Astaka-
(vesp. Anvadtaka-)feier bebandelt und gentigen nach
der behandlung dieses gegenstandes einige mehr oder
weniger kurze andeutungen zur beschreibung des Craddha.

Im Baudh.grhs. z. b. heisst es nach der behandlung
der AStaka: evam eva masigraddham aparapakasyanyatame
"hani kriyeta.

Im Kathakagrhya werden zuerst (c. 49. 50. 52) die
Agtaka- und Anvastakafeier behandelt und dann unter
hinweisung auf das beschriebene ceremoniell die unter-
schiedenen arten von Craddhas angedeutet.

In Gobhila werden ebenso erst die beiden feiern aus-
fithrlich behandelt und dann die vorschrift gegeben,
dass mit einigen restrictionen in derselben weise das
Klosseviteropfer und das damit ein ganzes ausmachende
Anvaharyagraddba abzuhalten sei.

Auch im Manavagrhya wird unmittelbar nach dem
Astaka-abschnitt die ganz knappe ¢raddhadarstellung
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gegeben, Bezeichnend fir den urspriinglichen sachbe-
stand sind die schlussworte: evam masi masi niyatom
tantram pindapitryajie. Genan so heisst es in der behand-
lung des Sapindikarana: pindapitryajiie vidhir vyakhyatal.
Es waren demnach in vielen satras die nothigsten
vorschriften fiir das Graddha vorhanden. Dennoch machte
sich, als sich der ritus ausbreitete, das bediirfniss gel-
tend, diesen aunsfihrlich darzustellen; da entstanden
die als nachtrige zu den grhyasiitras zu rechnenden
paricistas zum Katiyasitra (der Katyayanaqraddhakalpa),
zum (obhilasutra (der Gobhiliyacr.k.), zum Manava-
sitra (der Manavagr.k.) und zum Kaugikasutra (der Gau-
nakatharvanacr.k.). Dass es mit dem Agvalayanagrhya-
sitra eine #hnliche bewandtniss hat, meine ich wahr-
scheinlich machen zu kénnen. Daftir mochte ich zuerst
noch aunf eine eigenthtimlichkeit im Gobhilasutra auf-
merksam machen, was die stellung der vorschriften fiir
das Vrddhigraddha angeht. Dieselben werden nédmlich
sofort hinter die beschreibung des Anvastakyam einge-
fugt: IV. 8, 35—37, gerade als ob im vorhergehenden
" das Masicraddba behandelt wire; denn davon, nicht
vom Anvastakyam ist ja das Vrddhicraddha eine unter-
art (vgl. oben s. 115). Nunmehr im Ag¢valiyanagrhya
werden im anschluss an das Anvastakyam (II. 5.
1—8) folgende vorschriften gegeben: etena madhyavarsam
prodthapadya aparapakde. masi masi caivam pitrbhyo "yuksu
pratithapayet navavaran bhojayed ayujo va yugman vyddhi-
pirtedu ayugman itoredu pradakSinam wpacaro yavais tilar-
tha/. Damit waren im grossen ganzen die vorschriften fiirs
Oraddha gegeben, nebst denen fiir das Vrddhicraddha,
welche hier an derselben stelle auftreten wie im Go-
bhilasitra. Aber ebenso wie spiter dem Gobhilasttra
der (raddhakalpa, dem Manavasttra der Manavacrad-
dhakalpa u. s. w. zugeftigt warden um das Graddha voll-
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standiger zu beschreiben, wurden auch jene im Agva-
layanasiitra gegebenen regeln ausgebreitet, sei es, dass
man, wie Narayana in seinem commentar, die sitras
nur auf das Anvastakyam bezog, sei es, dass man das
Masicraddha als verschieden vom Parvanacraddha auf-
fasste. Dieses stick aber ist in das Agval.siitra selbst
eingefiigt worden. Daher denn auch gewisse widerspriiche
zwischen den spiteren vorschriffen in IV. 7 und den
dlteren in IL 5. Sutra IL 5. 11 navavaran bhojayet ist
in widerspruch mit IV. 7. 2 dvaw dvau trims trin va.
Zwar meint Nariyana navavaran gelte nur fir das Anv-
adtakyam, aber erstens zeugt die stellung des wortes
gegen diese auffassung und dann die allgemeine ¢rad-
dhavorschrift des Gautama (XV. 7. 8): navavaran bho-
Jayed ayujo va yathoisaham va, vgl. auch Man.gr.k. IIL
23. Nun scheint es zwar, dass Narayana unterschied
macht zwischen Masi¢raddha, fir welches dann die
vorschrift IL. 5, und Parvanac¢raddha, fiir welches
die vorschrift IV. 7 gelten sollte. Einem derartigen
unterschied sind wir oben (s. 51) schon bei den Apa-
stambas begegnet, aber ohne allen zweifel ist diese un-
terscheidung ganz spdten ursprungs. Noch ein punkt,
wo die beiden ¢raddhadarstellungen mit einander in
collision zu sein scheinen, ist der umstand, dass die
IL. 5 fiirs Vrddhigraddha gegebenen besonderen bestim-
mungen, spiter IV. 7 ganz vernachléssigt sind; das
Abhyudayikam ist ja doch nichts anderes als das vrd-
dhipartedu  stattfindende ceremoniell (vrddhi-, @bhyu-
dayika-, nandicraddha) ). Was anch zu gunsten meiner

1) Man vergl. noch den Prayogaratna, in welchem erst vom plirvedyuh-
craddha, dann von der AStaka, der Anvaitaka, dem Madhy‘wals’m] und
endlich vom Craddha gehandelt wird: atha prahmasam apar apahsap7 ad-
dham protikyspopeksom pratipedddi ayugma(sw) tithiSu prthag maty-
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these spricht, ist, dass wie im Ag¢v. das MadhyavarSam
und was ich for Agvalayanas urspriingliches Masiqrad-
dha halte, ihrem ritus nach dem Anvaitakyam gleich-
gesetzt werden, so im Hiranyakegigrhya das Madhya-
varSam direct dem Masigraddha gleichgesetzt wird , indem
spiter als ritus fiir das Anvastakyam der des Mﬁsigréddha
angegeben wird. Ich glaube damit wahrscheinlich ge-
macht zu haben, dass der abschnitt iiber das Craddha
(IV. 7) in Agvaliyanas sitra aus sphterer zeit herrihrt
als die beschreibung der Astakas, wie denn auch iber-
haupt kaum daran gezweifelt werden kann, dass unser
text des Agv. umgearbeitet ist.

Fragt man, was wohl die ursache davon sein mag,
dass in vielen siitras wohl die Aftaka und Anvastaka,
aber nicht oder nur dirftig das Qraddba beschrieben
worden ist, so ist darauf die antwort diese, dass eigent-
lich das wrspringliche Craddha gar keine absonderliche
erdrterung erheischte, wohl aber die Adtakafeier, aber
dass es, weil die Astakafmer meistens mit einem Craddha
verbunden waren, leicht war hinter die Astakabeschrei-
bung einige andeutungen tiber das Graddha hinzuzufiigen.

‘Was ferner die geschichte des ¢raddharitus anbelangt,
so konnte man noch auf folgendes hinweisen. . Es
giebt einen theil des Craddha, das Daivam oder Vaic-
vadevam genannt: allen den handlungen des Vitererad-
dha sollen dieselben handlungen fir die Allgétter (Vigve
devah) vorangeben: daivap@rvam graddham kurvita, Bs

. lasst sich, wie ich glaube, von diesem daivam nach-

weisen , dass es erst spiter hinzukam und nicht urspriing-
- lich einen theil des Griddha ausmachte. In den alteren

graddhovarjom sapatnihapitymitamahavergadvayasyinvastakyavat surd-
camavarjom sarvam karyam. Bbenso sagt Nar. ad. IL 5. 10: pilrbhya
it matrnivpttyartham.
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satras, z. b, der Taittiriyas, der Kathas, des Agvalayana,,
des Gobhila ') wird das daivam nicht erwihut ?); erst
in den parigiStawerken und in den smrti's taucht das-
selbe auf. Sogar die quelle desselben meine ich anweisen
zu konnen: von der schule der Katyayanas aus hat sich
allem anschein nach das daivacraddha auch tber die
anderen schulen verbreitet. Den beweis scheinen mir
die mantras zu liefern, welche zum herbeirufen (ava-
hanam) der Allgétter gebraucht werden; dasselbe ge-
schieht némlich im ritus der Baudh. , Apast., der Kathas,
Qaunakins und Agvalayanas, nach den pariciSta oder
paddhati's, mit den beiden oder einem der beiden man-
tras, welche dafiir in Katyayanagraddha , der Vajasaneyi-
samhita entlehnt, vorgeschrieben sind: vigve devasa agata
und vigve devak ¢rautemam. Ausserdem gebrauchen die
Kathas und Samavedins (Gobh.cr.k.) noch einen anderen
mantra, wihrend die Manavas ihre eigenen spriche,
der MS. entnommen, verwenden. In den schulen, deren
pamen ich nicht erwihnte, ist das daivam entweder
gar nicht genannt, oder doch wenigstens kéin avihanam
verordnet. Dass tiberhaupt die schule der Katyayanas,
die schon sehr frith wohl wegen ihrer verbreitung grosse
popularitit gewonnen zu haben scheint, ihren einfluss
auf die anderen ¢akhas geltend gemacht hat , kommt be-
sonders da zum vorschein, wo eine paddhati die aus-
fiihrliche beschreibung des ritus filr eine schule geben

1) wenn ich wirklich das recht habe, die anvastakyabeschreibung des
Gobh, fiir das urspr. Craddha der Samavedins zu halten.

92) Fir Baudh. ist dasselbe noch fraglich, so lange nicht feststeht, ob
die worte: dvau daive trin pitrya ekatkam wubhayatra va, welche in
Biihlers hs. stehen, aber in Hemadri's citat fehlen, interpoliert sind oder
nicht. Zu beachten ist, dass nach dem opfer der drei theile des kuchens,
den man in acht stiicke getheilt hat, die finf @brigen den brahmanas
gegeben werden (5 =34 2!), oben s. 29, und dass beim Ekoddista die
abwesenheit des daivam erwahnt wird (s. 34).

11
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" will, fir welche die im grhyasttra befindlichen andeu-
tungen nicht vollstéindig erscheinen. So z b. der ritus
der Apastambas nach dem pakayajtiaprayoga, wo sogar
im text ugantas tva nach der recension der VS. gegeben
ist. So im Ag¢valgrhyaparic., wo als av@hanamantras
fir die Vater: wgantes tva und ayeniu naf, beide in
pratika gegeben sind, obschon der letzte mantra aus-
schliesslich der VS. zukommt. So im Vrddhi¢raddha der
Kaugikas (MS. orient. Fol. 621, Berl.; fol. 29. a), wel-
ches fast wortlich das der Katyayanas (¢r.k. VI, 1—8;
14) ist. So auch in der beschreibung des Ekoddista und
Sapindikarana im Cankhayanagrhyasiitra, welche, von
einigen zusitzen abgesehen, der des Katy.cr.k. vollig
gleich ist. In diesem grhyasitra wird im finften buch
als nachtrag zu dem IV. 3 behandelten Sapindikarana
nochmals derselbe gegenstand erértert, und hier (V.9)
werden die beiden mantras ye samana, welche IV. 3
nur in pratika gegeben waren, obschon sie of-
fenbar aus der Vaj.samh. herkémmlich sind, in extenso
gegeben. Diese thatsache wirft ein eigenthiimliches licht
auf das verhiltniss des Cankhayana zu Gobhila-Katya-
yana: es scheint mir namlich daraus direct zu folgen,
dass Cankhayana seinen ekoddiSta- und sapindikarana-
ritus von den Vajasaneyins entlehnt habe. Dies besté-
tigen auch andere betrachtungen: wihrend in Katy. die
ekodd. und sapindikaranabeschreibungen ginzlich als
ergiinzungen und vikrti's des eigentlichen Craddha be-
trachtet werden konnen und mussen, weil jede vorschrift
in directem gegensatz zu einer vorschrift in der parva-
na¢raddhabeschreibung steht, ist das bei Cankhiyana
nicht der fall. Diesen widerspruch hat auch Oldenberg
beobachtet, nur zieht er nach meiner ansicht daraus
einen irrigen schluss. ,Hier (beim Ekoddista) giebt es
kein Gottergraddha”, heisst es in Cafikhayana; daraus
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folgt, meint Oldenberg, dass in der hauptbeschreibung
des Craddha das Gottercraddha hinzuzudenken sei. Na-
tirlich hat er recht, wenn man das siitra als ein werk
aus einem guss betrachtet; ist man aber wberzeugt,
dass das Ekoddista anderswoher iibergenommen ist, so
zerfallt diese conclusion. Nichts beweist also, dass im
dltesten Caikhayana-ritus auch die Vigve Devahvereh-
rung mit einbegriffen war.

Einige commentatoren zu #lteren grhyawerken, z. b.
der verfasser der Paddhati B? zum Laugaksisttra , meinen
aus der vorschrift, dass ungeradzahlige brahmanas
beim Craddha zu speisen sind, die folgerung machen
zu missen, auch geradzahlige brahmanas sollen an-
wesend sein, d. h., auch das daivam solle verrichtet
werden ). Es scheint aber eher damit gesagt, dass bei
dem Craddha eine ungerade anzahl von brahmanas zu
bewirthen sei, weil eben das ungeradzahlige den Vétern
geheiligt ist: ayuiigam hi pitfpan, OB. XIIL 8. 1. 8.

Ein zweiter punkt, wo sich nachweisbarlich das ritual
ausgebreitet hat, ist die anzahl der personen, denen
das Craddha gilt: der ¢raddhadevatal. Es werden beim
Craddha klgsse gegeben:

1. nach einigen: den drei m#nnlichen ascendenten.

2. nach anderen: den drei ménnl. und den drei weibl.
ascendenten. _

3. nach wieder anderen: den drei ménnlichen ascen-
denten und den drei Matamahas, d. h. dem vater der
mutter und dessen beiden m#nnl. ascendenten.

Alle #lteren grhyasatras schreiben drei kldsse vor:
dem vater, dem grossvater und dem urgrossvater, ausser
dem Apastamba-, dem Cankhayana- und dem Kaugika-
sitra; nach diesen drei werden auch den gattinnen

1) ayuggrahanena ca jidyate yujo "pi sontiti.
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(mutter, gross- und urgrossmutter) klosse gegeben, std-
lich von denen der ménner. Nicht unmoglich scheint
es mir, dass diese verehrung der Mitter mit klossen
von dem ceremoniell des AnvaStakyam tbergenommen
ist. Dies wird sogar wahrscheinlich, wenn man folgendes
in betracht zieht: im H2sten kapitel des Kathakagrhs.
werden beim umgiessen der gruben, in welche die kldsse
fiir die ménner und weiber niedergelegt worden sind , die
worte: frpyantu bhavantal und typyantu bhavatyal gespro-
chen (vgl. s. 15, n. 1). Nun wird in der mantravivrtti,
in welcher im Kathakagrhs. bekanntlich am schluss
jedes kapitels die mantras in extenso gegeben und com-
mentiert werden, unmittelbar nach dem mwantra devagea
pitaragea, dessen pratika das zuletzt erwiihnte in kap.
50 war, noch ein mantra mitgetheilt, welcher im texte
des siitra -selbst, allem anschein nach, nicht erwihnt
ist. Der commentator zieht aus diesem mantra dieschluss-
folgerung: ,3anpam- graddham”: ,sechsen gilt das Crad-
dha”. Gehort aber dieser spruch, welcher zweifellos alt
und echt, nicht eine spitere erfindung ist, wirklich
zum Craddha, so ist der inhalt dieses mantra in wider-
spruch mit dem tbrigen Craddha, denn offenbar giebt
tibrigens der Katha das Qraddba nur den drei miinn-
lichen Ahnen; dies geht deutlich aus den mantras, die
beim klossespenden angewandt werden, hervor. Ich
mache daher die folgelung, dass die worte trpyantu
bhavantaﬁ und frpyentu bhavatyaj, welche beim Anva-
Stakyam gebraucht werden (vgl. s. 76), nur pratika sind,

und dass die damit gemeinten mantras gerade jene in der
mantravivrtti nach devagea pitaragea folgenden sind ') ; dass

1) Man beachte, dass in Devapalas commentar die spriche s gegeben
werden: {rpyaniu bhovantoh pitora ityuktvd und trpyantu bhavatyo
matare ttyuktvd. Das bestitigt meine vermuthung iber die urspriingliche
anwendung dieser spriiche.
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folglich auch die Kathas das Graddha nur dreien geben.
Ist diese voraussetzung richtig, so wird man, wenn
man den mantra vergleicht, welchen der Apastamba
(Beil. XII, ende) spricht, wahrend des umgiessens, mir
das oben behauptete einrdumen, dass nl. die verehrung
der Mutter wahrscheinlich vom AnvaStakyam in das
Craddha heriibergekommen ist, denn der mantra des
Apastamba zeigt die grosste dhnlichkeit mit dem oben
behandelten Kathakiyamantra. ’

Withrend nach den #lteren quellen also drei die ge-
wohnliche zahl der kldsse ist, schreiben jiingere quellen
die zahl sechs vor: drei fir die Viter, drei fiir die
Matamahas; so Katyayana-Gobhila und die meisten pad-
dhati’s und smrti’s. Offenbar verdanken die Matamahas
ihre klosse einer spéteren aushreitung des ¢raddharitus.
Das beweist z. b. die secundire stelle, welche sie ein-
nehmen; beim entlassen der brahmanas u. a., welches
mit den Viterbrahmanas zuerst und dann mit den Got-
terbrahmanas geschehen soll, kommen die Matamahas
hinter die Gotterbrahmanas (Hemadri, s. 1492). Diese
anordnung rihrt aus der zeit her, da man sich gar
nicht mehr bewusst war, dass dem Véter¢raddha, d. h.
dem (raddha an die Manes, nicht bloss an die Viter,
ominis causa das Gotterqrdddha vorangehen und
folgen sollte.



V. DIE ASTAKA.

Bekannt ist es, und schon aus dem vorhergehenden
hat man die beststigung gesehen, dass das Adtaks-
ceremoniell mit dem Craddha eng verbunden ist. Obschon
ich selbst frither dartiber einiges niederschrieb und Win-
ternitz in der Wiener Zeitschr. fir die Kunde des Mor-
genl. IV, 205 flg. meine darstellung ergfinzte, behandle
ich diesen gegenstand hier nochmals und bespreche das
verhiltniss zwischen A$taks und Craddha nach den ver-
schiedenen ¢akhas ?).

Von den Taittiriyas schreibt Baudhayana drei
Astakas vor, jede an einem tage, dem 8en der dunklen
halfte, in Tai$a, Magha und Phélguna; oder man darf
die drei tage zusammennehmen und dann auf einmal
die Adtakas feiern, drei tage hindurch,am 7ten, am 8ten
und 9ten in der dunklen hilfte von Magha, oder auch
an einem tage,am 8ten, Baudhayana schreibt als opfer-
gegenstand nur fleisch vor. -

Bharadvaja, Apastamba und Hiranyakegin schreiben
nur eine, drei tage dauernde Astakafeier vor: die Eka-
$taka, d. h. die mit Jye$tha zusammenfallende 8e tithi

1) Die A#takd der Atharvans behandle ich nicht, weil bei ihr das .
gar nicht vorgeschrieben wird.
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(lunartag) in der dunklen monatshéilfte nach vollmond
in Magha und vor vollmond in Phalguna *).

Obschon in Bharadvaja ein Craddha nur an der
Anvastaka vorgeschrieben wird (vgl. Winternitz, 1. c.
s. 210), ist doch offenbar verehrung der Viter die absicht
der Astakafeier auch nach dieser schule: beinahe allen
mantras wird: svadh@ namal pitrbhyal svah@ angehingt.
Ausserdem wird am ersten tage der kuchen geopfert mit
dem mantra: vahapapam jatavedal, am zweiten tage die
netzhaut mit: vaha vapan jatavedar und mit vahannam jata-
vedah. Der erste und letzte mantra sind variationen von
dem zweiten (VS. XXXV. 20); hiermit vergleiche man
das Masigraddha des Hiranyakegin (grhs. I 11. 1, 2,
oben s. 62).

Apastamba schreibt ein Craddha vor an der Astaka,
ebenso an der Anvastaka.

Hiranyakeg¢in schreibt an allen drei den tagen
Craddhas vor.

Wenn ich nicht irre, kennt auch das Manavagrhya,
welches drei AStakas verordnet, das Anvastakyam, ob-
schon dasselbe nicht mit namen genannt wird. Es wird
hier ndmlich vorgeschrieben, dass am abend der letzten
Astaka (pradode) an einem kreuzwege eine kuh soll ge-
schlachtet werden; am folgenden tage opfert man die
netzhaut einer zweiten kuh mit dem spruche: vaha
vapam, und verrichtet das eigentliche zuvor beschriebene

1) Der text des Bharadvajasutra (vgl. Winternitz, l.c. s. 209. 2) ist
nach der Granthahandschrift: wparistan mughy@h prak phalgunya yo
bahulas tasyam astami jyesthaya sampadyote tom ekastakely Geaksate.
Der comm. fol. 64.b. 4 bietet: yo bahulah aparapakses tasmat tithyam
kasyam iti cet astami jyeSthayd sempadyate sannipatali tasydm asto-
mytm iti. Vielleicht ist zu lesen: tasyastami jyesthaya ya sampadyate;
vgl. Hir. 1L 14. 2. Aveh in Apast. XXI 10 vermisst Winternitz mit
recht ein ya.
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Agtaka-opfer. Am folgenden tage!) hbereitet man die
tbriggebliebene speise und bringt drei klgsse von ,fleisch-
reiss” dar. Die commentatoren sagen, dass hier die Sen,
9en und 10en tage gemeint seien, nach meiner meinung
aber ist zweifellos mit pradode der abend des der
Astaka vorangehenden (siebenten) tages gemeint, weil
sonst die letzte der drei AStakas auf den neunten
tag fallen wiirde. Dass ich recht habe, beweist deutlich
Apast.grhs, XXI. 21, wo sayem vollkommen unserem
pradofe analog ist. Man vergl. besonders den comm. zu
Ap. L c., welcher auch die andere exegese, der die
comm. des Manavasttra folgen, mittheilt. Also die
Manavas haben bei der leizten A$taka eine einleitende
ceremonie am 7Titen tage, dann am 8ten tage die eigent-
liche Astakafeier (vapahoma) und schliesslich am 9ten das
Anvastakyam mit Craddha oder wenigstens darbringen
von kibssen (pindanam avytd).

Bei Agvalayana, der vier AStakas vorschreibt , be-
steht jede aus einer dreitéigigen feier: das ,parvedyul”,
an welchem tage man ,den Vitern geben” soll; die
eigentliche As$taka mit vapahoma und bewirthung von
brahmanas; klosse werden nach Agvalayanas siitra nicht,
nach der beschreibung des Narayana (Prayogaratna)
wohl dargeboten. Am neunten tage das AnvaStakyam:
nach der weise des Klosseviiteropfers wird den ménnern
und den weibern dargebracht; nach einigen in gruben;
weil Prayogaratna vorschreibt, dass es auf grisern ge-
schehen soll, sind die gruben wohl nicht als bindend
for die Agvalayanas zu betrachten.

Paraskara lehrt drei AStakas: 1. kuchen-, 2. fleisch-,
3. gemtise-a$takd. Bei allen drei soll in der weise des
Klossevateropfers die Anvastaka stattfinden, wobei in

1) Die Miinchener bs. lasst dieses gvobhlite weg.
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gruben (zwei nach dem comm.) den minnern und den
weibern gegeben wird. Eine schwierigkeit macht es,
dass an den Anvastakas aller A$takas fleisch geopfert
werden solle, wihrend nur an einer A$taka eine kuh
geopfert wird., Urspriinglich hatten die Katiyas also ihr
Anva$takyam nur nach der zweiten Astaka, ganz wie

Gobhila, der ebenfalls drei A$takas (kuchen-, fleisch-,
gemiise-) vorschreibt. Die verehrung der weiber wird
in Gobhila nicht erwahnt.

Auch Gafikhayana erkennt drei Astakas (gemiise-,
fleisch-, kuchen-). An der zweiten: vapghoma und eine
topfspeise in acht spenden: mit den vier mahavyahrti's
und den versen RS. X, 15. 9—13. Anstatt der vier
mahavy. nimmt der sohn eines buhlen die vier bekann-
ten verse: anfarhitz u.s.w., welche in etwas anderer
gestalt im Masicraddha von den Taittiriyas und den
Kathas beim agnaukarapam und arghyadianam verwen-
det werden (vgl. den Excurs). Nur der zweiten AStaka
folgt ein Anvadtakyam, ,nach dem ritus des Klosse-
viiteropfers”. Also weder Craddha noch darbietung an
die Gattinnen.

Die Kathas feiern jede der drei Astakas zwei tage
hinter einander in den dunklen héilften von Agrahayana,
Tai%a und Magha, vesp. mit gemiise, fleisch (opfer der
netzhaut mit vaha vapam und der topfspeise mit vahan-
nam jatavedah und vaha mamsam) und kuchen. Von jeder
Astaka bildet das Craddha, sowie es in kap. 50 des
grhs, beschrieben ist, einen theil. Am folgenden tage
findet die Astakd-nachfeier statt, bei welcher sowohl
die drei méinnlichen als die drei weiblichen ascendenten
verehrt werden, und nach dem ritus des Klosseviter-
opfers klbsse niedergelegt werden.

Indem auch fiir das gewohnliche (monatliche) Qraddha
der AStaka-ritus gilt, wie es scheint mit der Anvagtaka-
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feier '), zeigt das Ekoddista eine besondere abweichung.
Der Katha n#imlich hat fiir einen frisch verstorbenen
ein Craddha abzuhalten, dessen ritus der der Adtaka-
feier ist (wie beschrieben in cap. 50), ausgenommen
dass tiberall, wo im AStakaceremoniell die Viter an-
geredet werden, oder von den Véatern geredet wird,
statt des plurals der singular gebraucht, und dass natiir-
lich nur ein kloss gegeben wird. Ist so in der gewohn-
lichen weise das Craddha beendet, so wird noch eine
ceremonie verrichtet, die dem Anvastakyam sehr #hnlich
ist, aber wahrend dort in sechs gruben den drei mé&nnl.
und den drei weibl. ascendenten gespendet wird , werden
hier beim Ekoddista zwar auch gruben gemacht aber
nur drei, und in jeder grube wird fiir den verstorbenen
ein kloss niedergelegt?), und zwar diesmal, wie aus
dem comm, hervorgeht und wie man erwartete, nach
dem ritus des Klosseviteropfers. Es diinkt mich wahr-
scheinlich, dass dieser letzte theil des Ekoddista secun-
dare zuthat sei, veranlasst durch das bestreben das
Ekoddista dem Masigraddha, fiir welches auch das Anv-
adtakyam als anbhang galt, méglichst ahnlich zu halten °).

Von alters her war also ein inniger zusammenhang
zwischen Adtaka-feier und Craddha, in einigen ¢akhas
weniger in anderen mehr hervortretend. Zuweilen wird
die AStakafeier selbst, naturlich mit einbegriff des Anv-
aStakyam ein Qraddha genannt:

1) So scheint man nach der jetzigen redaction unseres textes schliessen
zu miissen, obschon es mir wahrscheinlich vorkommt, dass beim Masi-
¢raddha die Anvastakafeier fortblieb.

9) Die etwas undeutlichen vorschriften erhalten einige aufklirung durch
Visnu XXI.

3) Man beobachte auch den widerspruch in Viinu, der implicite vor-
schreibt (XXI. 13), dass das agnauk. beim Ekodd. fehit, wahrend doch
XXI. 5—T7 agn. vorgeschrieben ist.



Die A$taka. 11

nastakasu bhavecchraddham na graddhe ¢raddham idyate
sagt der verfasser des Karmapradipa (L 5. 4): ,bei den
Astakas soll kein (raddha gebalten werden: bei einem
Qraddha wird nicht (noch) ein (Vrddhi-)¢raddha erheischt.”

Es giebt sogar eine stelle im Ramdyana, wo die
Astakafeier genannt wird um Ahnencult und sittigung
‘der Ahnen im allgemeinen auszudriicken. Nach dem
tode Dagaratha’s néimlich versucht der brahmana Jabali
den Rama davon zu tberzeugen, er solle sich jetzt
seinem gram nicht lnger hingeben, und aufhéren den
vater zu beweinen; das beste sei nur wihrend des le-
bens zn geniessen und glicklich zu leben, denn mit
dem tod hore doch alles auf. Nur tiber diejenigen , welche
die pflicht des eigennutzes wber alles stellen, miisse man
trauern, nicht iber andere; denn die anderen gehen
unter, nachdem sie auch auf erden nur verdriesslichkeit
gehabt haben. Dann fihrt er fort:

adtakah pitrdaivatya®) ityayam prasrto janal

annasyopadravam pagya mpto hi kim agidyati

yadi bhuktam ihanyena kayam anyasya gacchati

dadyat pravasatal ¢raddham na sa pathyodanam vahet
»Mit der erwigung; ,die AStakas haben die Viter zu
gottheiten” (d. h. an den AStakas werden die Viter ver-
ehrt und gesittigt), stellt sich der grosse haufen zu-
frieden. Die speise aber {die zur sittigung der Vater
bei dieser gelegenheit den brahmanas gegeben wird) ist
lauter weggeworfene speise ?), denn, tiberlege nur, was

1) So meine ich, dass zu lesen sei: die Bombay ausgabe hat: astak@
pitrdevatyam, Gorr.: astekah pitpdaivatya(h); vgl. Panini 7. 3, 45. Vart,
10: astaka pitrdaivatye. Man konnte sogar vermuthen, dass in diesen
worten ein directes citat aus dem Kathakagrhya vorliege (49. 1): tisro
"Stakal pitpdaivaty@h, was hinsichtlich der geographischen verbreitung
der Kathakaschule sehr wohl moglich wire, vgl. v. Schrider, MS. L s. XXIL

2) annasyopadravam soll nach dem PW. »hungersnoth” bedeuten. Der
schol. hat aber wohl recht, wenn er upadravesn mit noigam gleichsetat,
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wird der todte noch essen? Wenn das, was der eine
geniesst, in den leib eines anderen geriethe, kénnte man
fur einen auf reisen gegangenen ein Qraddha veranstal-
ten und er brauchte dann keine wegekost mit sich zu
fithren” (Ram. IL 108. 14.sqq.).

Merkwiirdig ist auch eine stelle des Harivamga (664.
8qq.), wo Ikdvaku seinen sohn Vikuksi bei gelegenheit
einer A$takd anredet: ,Todte ein stick wild, krafti-
ger, und bringe fleisch her fir das Craddha”. Vikuksi
aber, auf die jagd gegangen, verzehrte von dem wild,
das er erlegt hatte, und welches fur das Qraddha be-
stimmt war, einen hasen, ehe noch das Craddha ver-
anstaltet war. Desshalb wurde er auf des VasiStha er-
mahnung von seinem vater verstossen, weil es jetzt den
anschein hatte, als ob das beim Craddha darzubringende
fleisch nur der tberrest von Vikuksi's mahl und dess-
halb unrein war (vgl. Kath.grhs. 51, oben s. 15). Daher
erhielt Vikuk$i den namen Qagada (hasenesser).



VI. ZUR ERKLARUNG DES RITUS.

Im folgenden versuchen wir die absicht und den sinn
einiger handlungen und ritualspriiche zu geben, welche
beim Klosseviteropfer und beim Qraddha zur anwendung
kommen; nur ,einiger”, denn die meisten handlungen
und spruche sprechen schon fiir sich deutlich genug.
Von grosser hilfe ist dabei natiirlich die einheimische
tradition, namentlich die uralten theologischen erérte-
rungen, wie diese uns in den brahmanpas, zum theil
auch in den samhitas selbst vorliegen.

1. Anzahl der ,,Viiter”,

Der zweck des Klosseviiteropfers sowie des (raddha
ist: die sattigung, zufriedenstellung und bestinftigung
der Viter, d.-h. an erster stelle des hingeschiedenen
vaters,, grossvaters und urgrossvaters desjenigen, der
das (raddha giebt. Alle ¢akhas, zwei ausgenommen,
fugten den beim kldssespenden und arghyageben aus-
zusprechenden worten: etat te tatasau: ,dies dir, Vater,
N.N.”, noch einige andere worte hinzu: ye ca tvam anu
oder ye catra tvam anu oder ye catra tvam anu yamgea
tvam anv(asi). Diese worte haben innerhalb der schulen
eine lebhafte polemik veranlasst, indem =z b.  die
Madhyandinas dazu sagten (CB. IL 4. 2. 19): ,er giebt
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npur mit: ,N. N., dies dir” dem vater des opferers;
einige fiigen hinzu: ye ca tvam anu; das soll er aber
nicht sagen, denn er selbst gehort zu denen, welchen
es gemeinsam wére; darum soll er nur sagen: ,N.N.,
dies dir” fiir den vater” u.s. w. Im anschluss mit dieser
ablehnung schreibt denn auch Katyayana (¢r.s. IV. 1.12)
vor: ,mit den worten: ,N.N., dies dir”, giebt er den
kloss; einige sagen noch dazu: ye ca tvam anu.” Wie
oben (s. 126) gezeigt wurde, vermeiden es die Madhy-
andinas auch weiter diese worte zu gebraunchen. Man
sieht, dass die Madhyandinas anu den sinn ,nach, post”
geben, sodass ye ca tvam anu ungefihr ,eure nachkom-
men"” bedeuten wiirde. Wie es scheint haben sich einige
durch die argumentation des (atapatha Brahmana iiber-
zeugen lassen; der Hiranyakeca n#imlich verrichtet das
niparanam bloss mit efal te tai@seu und die Caunakins
(Ath.) figen die worte ye ca tvam anu nur den namen des
urgrossvaters und grossvaters bei, lassen dieselben aber
beim namen des vaters, der in ihrer ¢akha zuletzt ge-
nannt wird, fort. Es scheint demnach, dass auch sie
die gewissensbeschwerden der Madhyandinas getheilt
haben. Fasst man aber die gestalt ins auge, in welcher
andere c¢akhas die worte geben, so sieht man, dass die
vom (B. als giltig erklirte interpretation nicht den
eigentlichen sinn der worte trifft. Es wird namlich oft
atre hinzugefiigt, welches adverb meistens wie istuc auf
die stelle der angeredeten person deutet (vgl. z. b. den
Kathakiyamantra zu grhs. 50. 15 und AS. XVIIT. 4. 86, 87,
wo atra: istuc, iha: hic bedeutet). Die mit ye ca tvam
anu gemeinten personen miissen somit auch zu den hin-
geschiedenen gehéren. Wer mit jenen ye ca tvam anu
© u. 8. w. gemeint sind, lehrt der ritus der Baudhayaniyas,
welche im Klosseviteropfer das gewohnliche ye ca tvam
onw gebrauchen, aber im Craddha (s. oben s. 32) diese
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worte ersetzen durch: ,und deinen grossviitern miitter-
licherseits, und deinen weltlichen lebrern, und deinen
geistigen lehrern, und deinen freunden, deinen ver-
wandten, deinen dienern, deinen schilern und den gat-
tinnen.” Diese alle sollen auch von den drei kldssen
mit geniessen (ye ca tvam anu . . .. taif sahopajiva, Bharadv.).
Also meinen die worte, welche nach etat te tatasau
folgen: ,und denen, mit welchen du dort bist, und
welche mit dir sind”. Winternitz' dusserung (WZKM.
IV. 208): ,with Baudhayana the AStakagraddha is a
real A1l Souls festival, for not only the three ances-
tors, but the Manes in the widest sense of the word
have to be worshipped”, ist demnach anzusehen als giiltig
fir jedes Craddha, d. b. so wie dasselbe urspringlich

~ von allen Indern verrichtet wurde, denn es erleidet

kaum einen zweifel, dass die Madhyandinas auch einst
die worte gebrauchten , aber durch theologische beschwer-
den sich genothigt sahen dieselben fortzulassen.

Haben die Inder von alters her jeder fir sich nur ihre
néichsten drei Ahnen mit deren umgebung geehrt? Ich
glaube, es giebt noch eine spur davon, dass in #lterer
zeit ,die Vatexr”, welche personen man damit moge
gemeint haben, verehrt wurden; spéiter specificierte man
diesen begriff und verstand dann nur die drei Ahnen
darunter, deren geddchtniss am lebendigsten war. Die
Baudhayanas, Apastambas, Hiranyakegas und Manavas
némlich schreiben beim avanejana die mantras: ,(meine)
viter, reiniget euch”; ,(meine) grossviter, reiniget
euch”; ,(meine) urgrossviter , reiniget euch’ vor; warum
im plural, wihrend doch ausdracklich nur die drei méun-
lichen ascendenten des yajamana gemeint sind? denn
z. b. Apastamba hat beim salbegeben die worte: ,salbe
dich, vater, N.N.”, indem der Baudhayana wiederum
sagt: ,salbet euch, viter”; ,salbet euch, grossviter"”



176 Zur erkldrung des ritus.

“u.8.Ww. Nur eine erklirung dieses plurals ist zuldssig,
meine ich: urspringlich hatte man nur einen spruch:
reiniget euch, Viter”, womit man alle Viter umfas-
ste; spater, als der gross- und urgrossvater individuell
hinzugefiigt wurden, #nderte man an der von alters
her iiberlieferten aufforderung nichts, sondern fiigte zwei
variationen desselben hinzu. Es giebt noch anderes,
welches diese pitamaha} und prapitamahak als secunddr
erweist, ich meine das metrum derjenigen theile der
ritualspriiche, wo diese zwei Ahnen genannt werden '),
7. b. schon TB. IIL 7. 4. 10:

sakrdacchinnam barhir w@raamrdu

syonam pitrbhyas tva bharamyaham

asmintsidaniu me pitaral somydk

pitamahal prapitamahageanugaib saha
Ich erinnere auch an die varianten der mantras yan
me mata , yah pracik u. s. w., vgl. den ersten Excurs unten;
an den zweiten avahanamantra welchen Bharadvaja ver-
wendet :

ayata pitamahal prapitamehagcanugaib saha

Im ersten mantra waren ja bloss die pitaret angerufen!

2. Wesen der ,,Viiter”.

Bei allen volkern, wo der Seelencult in ehren steht
oder stand, ist die haupttriebfeder urspriinglich nicht
liebe zu den hingeschiedenen, sondern angst vor ihrer
macht, vermoge derer sie den hintergebliebenen schaden
konnten ?). Dass diese uralte anschauung auch dem

1) Ich meine natiirlich die stellen, wo von den Ahnen einer person
die rede ist.
2) Man sehe u.a.: Wilken, eene nieuwe theorie over den oorsprong
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Ahnencult der Inder urspriinglich zu grunde lag, davon
sind in manchem uralten ritualspruch und auch im
ritus selbst noch spuren zu finden. Erstens in den wor-
ten, mit welchen man das stick kleid, die fransen
oder die wollenen flocken aunf die kigsse hinlegt, welche
substanz den Viatern als kleid dienen soll. Den worten:
shier habt ihr kleider, o Vater”, fugt man nach den stitras
des Schwarzen Yaju$ noch folgendes bei: aio no nyat
pilaro ma yo¥ta ): ,nehmet anderes als dieses nicht von
uns, ihr Viter”! Aus dieser bitte folgt, dass die brah-
mana recht haben , wenn sie sagen : haranabhaga hi pitarah
(TB. L 8, 10. 7): ,der Vater antheil is das geraubte”.
Wer ein hoheres alter (ultaram vayah) erreicht hat, oder
dlter als funfzig jahr ist, der giebt nicht ein kleid oder
wollflocken, sondern etwas von seinem eigenen haare;
er spricht dazu denselben spruch: ,nehmet anderes”
u.s. w.; damit spricht er die hoffnung aus, die Vater
mogen ihm den rest behalten lassen, ihn also nicht
vorzeitig kahlkopfig machen. So vermuthe ich wenig-
stens, dass diese gabe des eigenen haares in héherem
alter zu deuten ist *). Das brahmanam giebt als motiv
bloss an, dass ,dies alter den Vitern néher ist”.
Auch im Graddha richtet der veranstalter desselben ein
gebet an die Viter, welches von den die Viter vor-

der offers, Gids, 1891, s. 555; Rohde, »Psyche”, Seelencult der Grie-
chen s. 20,

1) Das schlusswort ist verschieden itberliefert: yosta (Apast., Bharad.,
Man.¢rs. und Maitr.s. beide nach Hemadui) , yadhoam (Uir., Kath. , Bharad.
im Mah@pindapitryajfia), yufidhvam (Rgv.), yoyuvata (Kaug.). Die lesart
der Agvaliyanas giebt einen ganz anderen sinn: »kleidet euch nicht in
ein anderes (kleid) als dieses”; offenbar ist diese lesart aber nicht die ur-
spriingliche, denn was bedeutet hier no? '

2) Oder ist auch dies ein iiberrest des alten haaropfers, welches stell-
vertreter eines menschenopfers sein soll? Warum sollen dann aber nur
die #lteren leute dasselbe verrichten?

12
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stellenden bréhmanas beantwortet wird, aus welchem
ebenso erhellt, dass man sich die Viter als rohe harte
wesen dachte. Gleich nach dem klossespenden spricht er
ndmlich die worte: aghoral pitaral santu: ,mogen die
Viter nicht hart sein”. Auch bei der ,abbitte” (nihnuvana,
namaskara), wo die Viter mit den sechs jahreszeiten
in verbindung gedacht werden, hat man vor, sie zu
beséinftigen, indem man sowohl die angenehmen als
die nnangenehmen eigenschaften anruft, u.a. auch den
manyu und das ghoram besanftigt. Der gleiche gedanken,
dass die Vater den lebendigen schaden konnen, ist es
auch mit welchem z. b. der Manava den Vétern ihren
himmelsgegend , den Siiden, anweist, sich dagegen die
anderen drei vorbehdlt und bittet, dass er lebendig
unter den lebendigen sein moge. Aus dieser bitte ist
die folgerung zu machen, dass man meinte, die Viter
hitten die macht den zurtickgebliebenen das leben zu
nehmen. Auch den spruch: ye 'tra pitaral der schulen
des Schwarzen Yaju$ vergleiche man. Eine eigenthiim-
liche anschauung ist diese, dass durch die berithrung
mit den Vitern, durch die gegenwart der hingeschie-
denen geister, der lebendige in dem grade geschadet
werden kénne, dass der geist der am opfer betheiligten,
welche sich gewissermassen mit den Vitern in com-
munion gestellt haben '), von den Vitern nach dem
reich des Yama mitgenommen werden kénne — immer
weil die Viter haranabhdgal, sind. Darum werden, nach-
dem die Viter entlassen worden sind, einige verse aus-
gesprochen, deren absicht es ist, den geist zurickzu-
rufen: mano mvahavamahe, indem man die hand auf das
herz legt #). Dasselbe bezwecken folgende mantras , welche

1) Kaug.si. 88. 29: yan na idam pitrbhyah sahe mano 'bhut tad
upGhoay@miti mana upGhvayati.; vgl. auch unten s. 190,
2) Schol. ad Kaug, I c. ’
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von den Samavedins, ebenfalls nach einer spende von
klossen an die Viter, gesprochen werden (Laty.crs. 1L
10. 4—9):

yan me mano yoaman gelam

yad v@ me aparagatom -

rajia somena tad vayam

punar asmasu dadhmasi®)
,Wenn mein geist zu Yama gegangen oder nicht fort-
gegangen ist, so bringen wir denselben wieder in uns
zurtick durch Koénig Soma”;

yon me yamam voivasvalan

mano jagama daragds (sic)

tan ma avartaya punar

Jwatave na mytyave

"tho ari$tatataye *)
»wenn mein geist in die ferne zu Yama des Vivasvants
sohn gegangen, so mache du (o Soma!) ihn wieder in
mich zurdckkehren, damit ich nicht sterbe, sondern
lebe und unversehrt sei ®).” Man hat sich, so zu sagen,
wihrend des Manenopfers in der welt der Viter auf-
gehalten. Bezeichnend ist eine ceremonie, mit welcher
die Pitrya i8ti der Kauditakins (Kaud.br. V. 7, vgl. Cankh.-
or.s. IIL 17. 6) schliesst: als man die umfriedigung , wo
das opfer verrichtet worden ist, verldsst, kehrt man sich
nach Osten und verehrt die sonne mit RS. VIL 66. 16,
denn ,die sonne ist die Gotterwelt, die Viter sind die
Vaterwelt, man verldsst dadurch also die Vaterwelt”.
In die Vaterwelt namlich darf die sonne nicht
schauen: das Man.grs. sagt: ,wenn die sonne noch am

1) vgl. MS. IV. 7. 2, T8, VL 6. 7. 2.

2) vgl. BS. X. 58. 1 60. 10.

3) Die beiden mantras nach Tapdyabrahm. I. 5. 17, 18. Auch nach
dem purniamedha wird der geist zuriickgerufen: Cankh.grs. XVI. 13, 14,
Vait.st. 38. 4.
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himmel steht, soll man verhillungen machen” (pari-
grayet). Eben darum auch sind Klosseviteropfer und
Qraddba am nachmittage zu halten.

Man glaubte sich also die Viter wihrend des todten-
opfers personlich gegenwirtig und meinte, dass sie in
unsichtbarer gestalt das ihnen dargebotene genossen
und die an sie gerichteten gebete horten. Freilich ge-
nossen die Viter, die geist geworden waren (asum ya
wur , asumgamak , vayubhatak) '), nicht in menschenweise ,
sondern nahmen von den klossen nur die heisse luft
zu sich, woher sie #¥mapal (Man.cr.s.) oder #$mabhagal
(TB.) heissen; darum sollen anch beim (raddha den die
Viter vertretenden brahmanas heisse speisen geboten
werden *), darum heisst es in den dharmacastras, dass
die Viter essen, so lange die speise heiss ist ¥). Wahrend
die Véter essen, hat sich der opferer nach Norden ab-
zuwenden, damit er die Viter nicht in ihrer mahlzeit
store, ,denn”, so heisst es im TB., ,die Viater sind
schamhaft”. Erst nachdem die klosse abgekuhlt sind
oder, nach anderen, nachdem er dreimal moglichst lange
den athem angehalten, darf er sich umkehren.

Weil der Stiden die himmelsgegend der Viter ist,
und sie von daher zum todtenmahle kommnien, sollen
auch die brahmanas, welche die Viter vertreten, mit
dem angesicht nach Norden gekehrt sitzen. Die ¢akha, -
zu welcher das Haritasutra gehort, hat dardber andere
gedanken: nach ihr sollen im gegentheil die brahmanas
sich nach Osten kehren, weil die Vater, falls sie

1) Nach Rudradhara soll der opferer sich seine Viiter gegenwiirtig denken
in den strahlen der sonne (bhasvaramirtim pitaram dhydyan , graddhaviv,
fol. 39. a. 1).

2) Katy.cr.k. III. 7, Manu III, 236.

3) Manu III. 237; Vi. 84, 20. u.s w.
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dem yajamana gegentiber sissen, grausam sein und ihn
schidigen wiirden.

3. Das Daivam oder Vai¢vadevam.

Beim Qraddha , wenigstens so wie es spater verrichtet
wurde, soll jeder an den véiterbrahmanas zu vollzie-
henden handlung die gleiche handlung vorangehen , aber
fir die Allgotter (daivapwrvam ¢raddham kurvita). Der
zweck davon wird in den alten texten selbst verschie-
den angegeben. Nach Harita (bei Hemadri s. 1197) ,ist
das Daivam unsterblich, das Pitryam sterblich, darum
beginnt man mit dem Daivam und schliesst damit”.
Die gewohnliche auffassung jedoch ist diese, dass das
Daivam das Craddha beschiitze; Cankha-Likhita (bei
Hemadri s. 1196): ,die Gotter, wenn vér die Véter
gestellt, beschiitzen ihn (den opferherrn) selbst und das
(raddha” "), ,denn”, so heisst es im Manavadharma-
castra (III. 204), ,ein ungeschiitztes (raddha rauben
die Raksasas”. Darum soll denn das Qraddha auch mit
dem Daivam schliessen, und ist der schlussact des Qrad-
dhas, das entlassen der brahmanas, die einzige hand-
lung, bei welcher erst die Viter und dann die Devas
kommen.

Was ist wohl eigentlich dieses Daivam und wer sind
wohl diese Vigve Devah oder diese Devaly, welche auch
einen antheil an dem (raddha bekommen? Zur 16sung
dieser schwierigkeit muss ich erst darauf hinweisen,
dass es verschiedene Vai¢vadevam genannte spenden oder
opfer giebt. Dies scheint Donner (Klossemanenopfer s.

1) Es ist wohl zu lesen: devdd hi g¢raddham statt: devadi graddham.
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12) ausser acht gelassen zu haben; was er sagt, gilt
von dem wirklichen Allg6tteropfer, d. h. dem allen
Gottern angebotenen, welches zweimal téglich vom
familienvater zu halten ist; in diesem opfer sind frei-
lich auch spenden an die eigenen Viter mit einbegrif-
fen (das sogenannte Nityacraddha, welches zuweilen selbst
Pitryajiia genannt wird). In den meisten siitras wird
dieses Vaigvadevam ausfiihrlich behandelt?). Die Inder
selbst hielten die Vigve Devah des Craddha anch nicht fur
yalle Gotter”, demn wenn sie in spiteren texten mit
ihren namen genannt werden, sind es nie Indra, Agni,
Soma u.s.w., welche man gewdhnlich beim zweimal
téglich stattfindenden Vai¢vadevam anruft , sondern ganz
andere.

Nach meiner meinung sind diese Devah auch die
Viter. Aber nicht die gewohnlichen menschlichen Viter,
nicht die verstorbenen in engerem sinne. Es giebt nim-
lich in den #ltesten tberlieferungen noch eine andere
art Vater: ,die gottlichen Vater: deva pitarak, und
diesen gilt das Daivam, was ich aus folgenden griinden
meine.

Die Devah, welche am Craddha theil bekommen , haben
die eigenschaft die bosen geister fern zu halten, wess-
halb das Viter¢raddha mit dem Daivam anfingt und
schliesst. Nun heisst es im Garudapurina (bei Hemadri,
s. 133): ,Von Daksas tochter Vigva und dem edlen
Dharma wurden die ausgezeichneten kriftigen ,Allgst-
ter" geboren , welche , mit Indra verbunden, im kampfe #)
die Raksasas besiegten; durch die blosse erwihnung
ihres namens laufen die-RakSasas augenblicklich davon.”
Also eben weil vormals diese géttlichen wesen die unholde

1) vgl. Jolly, §itz. ber. der Phil. hist. cl. 1879, s. 31, sqq.
2) Der text scheint hier verdorben: cakreno saha yoddhynam vijetaras
tu rakSasam.



Zur erkliarung des ritus. 183

besiegt hatten, haben sie auch beim (raddha die macht
dieselben zu verscheuchen. Jene gottlichen wesen aber,
die mit Indra den Vrtra und andere schédliche Démo-
nen besiegten, die die ,kiihe” aus der macht der
finsterniss befreiten, die das licht und das jahr fanden,
das waren eben die Viter, aber die in mystischem
dunkel gehiillten Viter der vorzeit: die deval pitaral ),
die gottlichen Viter. Ganz wie die menschlichen Viter,
die manulyah piterak, beim monatlichen Kldsseviteropfer
verehrt wurden, so haben auch die gottlichen Viter ihr
opfer: das vom dritten Caturmasya einen theil bildende
Grossklosseviiteropfer: Mahapindapitryajiia oder Pitrya
iSti. Zwar werden hier drei gruppen: soma pitrman
oder pitarah somapal (somavantah), pitaro barhidadah
und pitaro 'gnigvattah mit verschiedenen gaben verehrt,
jede gruppe unter hinzuftigung eines theiles der fiir die
beiden anderen gruppen bestimmten opfergabe; dass
jedoch mit diesen drei gruppen dic devdl pitarah ge-
meint seien und dass jenes opfer diesen Vitern gilt,
sagt erstens explicite das Kaufitakibrahmanam bei der
behandlung der Pitrya idti (V. 6 = Gopathabrahmanam
II. 1. 24): auf das bedenken, warum die Viter, deren
zeit doch sonst die zweite monatshdlfte sei, hier, bei
der Pitrya, wihrend der ersten monatshélfte verehrt
werden, ist die antwort: daiva (Gop.br. deva) va ete
pitaras: ,diese Viiter sind ja diegéttlichen” ; zweitens folgt
es aus der vorschrift des Apastamba und Hiranyakecin,
dass in jedem mantra, in welchem das wort deva- ent-
halten ist, hier statt deva-, devapity- zu sagen ist, z. b.
prthivi devapitryajani (VS. 1. 25), denn, ,beiden wird
geopfert: den Gottern und den Vitern”, d. h. die Viter

1) Stellen, wo von diesen Vitern die rede ist, sammelte ich in meiner
abh, iiber Todtenverehrung, s. 56 flg,
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werden hier verehrt, aber nicht als Viter, sondern
als Gotter. Weil es z. b. weder ein opfer an die Viter
ist, deren gegend der Siiden, noch ein opfer an die
Gotter, deren gegend der Osten, soll die vedi in sud-
ostlicher richtung gemacht werden. Dennoch ist dies opfer
vorwiegend Véteropfer; nach Maitr. S. I. 10. 18 néimlich
wird als ruf bei den spenden svadhz namal vorgeschrieben ,
weil svadha den Vitern, namaj den Gottern gelte; diese
erklarung ist aber gewaltsam, denn: namaskaraf pitrnam
(TB. 1. 3. 10. 8). Die worte svadha namas deuten hier,
wie sonst, an, dass die spenden den Vitern geweiht
werden. Wiren die Gotter und die Viter gemeint ge-
wesen, so hitte man svaha svadha gesagt. Einen dritten
beweis, dass der Mahapindapitryajiia an erster stelle den
gottlichen Vatern gilt, liefert ein brahmanam (TB. 1. 3.
10. 3 sqq.): ,drei spenden macht er, dreimal legt er
(klosse) nieder; das ist sechs zusammen; sechs sind
die jahreszeiten: die jahreszeiten also verehrt er. Nach-
dem die gottlichen Viater zufriedengestellt sind, wer-
den die menschlichen Viter zufriedengestellt: drel spen-
den opfert er, dreimal legt er nieder: das ist sechs
zusammen. Die jahreszeiten fiirwahr sind die gottlichen
Vater: die gottlichen Viter also stellt er zufrieden, und
nachdem diese zufriedengestellt worden sind , werden die
menschlichen Viter zufriedengestellt.”

Ein shnliches brahmanam in der Maitr.S. (I. 10. 18,
s. 188) sagt: ,an die ecken legt er (die kldsse fiir die
drei Ahnen) hin: nach den gottlichen Vitern trinken
(sattigen sich) ja die menschlichen Viter und den gott-
lichen Vitern hat er geopfert” (néimlich schon vorher

“den drei oben genannten gruppen)?).

1) Verdorben erscheint die stelle Gop.br. IL 1. 25: athe yad adhvar-
yuh pitrbhyo niprnati jiven eva tat pitin anu manusyah pitaro *nupro-
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Beim Grossklosseviteropfer verehrte man also haupt-
siichlich die gottlichen Viter, die verehrung der drei
menschlichen Viter wurde in einigen ¢akhas angehéingt,
in anderen ¢akhas, z. b. der der Agvalayanas, blieb die
letztere hinweg. Wie ich meine, ist hier der ursprung
und die bedeutung des Daivam und der Vigve Devah
beim Craddha zu suchen. In spateren ritualbiichern
wusste man auch die namen dieser ,Allgotter” zu sagen:
Kratn und Dak$a beim karmangagraddha, Vasu und
Satya beim nandigraddha, Kama und Kala beim nai-
mittika (sapindik.), Dhuri und Rocana beim kamya,
Puriiravas und Ardrava beim parvanagraddha.

Merkwiirdig ist, dass es beim Ekoddista kein Daivam
gab; brauchte also dieses Craddha keine beschiitzung
gegen die Rak$asas? Die purinas wissen uns haarfein
zu erzihlen, welche uneinigkeit Indras und der Vigve
Devah davon die ursache war. Die ldsung scheint mir
aber einfach: das Ekoddista hatte kein Daivam, weil
diese neuerung (vgl. oben, s. 160) nicht bis dahin durch-
gedrungen ist, und dieses Craddha stets das einfachste
war und geblieben ist.

4. Das agnaukaranam.

Uber die urspriingliche bedeutung des agnankaranam
bin ich nicht zu einer festen iiberzeugung gelangt. An
der einen seite konnte man meinen, das agnaukarapam
d. h. die dem eigentlichen Ahnenopfer vorangehenden
spenden von butter an Soma und Agni, nach anderen
an Soma, Yama und Agni, sei weiter nichts als eine

vahanti; statt jivdn ist wohl devan und statt anupra® wohl anuprapi-
bante zu lesen.
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erweiterung der beiden, jeden pakayajiia einleitenden,
ajyabhaga’s, schmalzopfer an Soma und Agni, in wel-
chem fall dann die spende an Yama secundire zuthat
wire. Es wire aber anch eine andere auffassung moglich.
Vielleicht dirfte man n#mlich behaupten, dass dieses
agnaukaranam zum zweck hatte auch den g6ttlichen
Vitern an dem Klosseviteropfer ihren antheil zu geben,
indem, vér dem eigentlichen Véteropfer in engerem
sinne, spenden an Soma pitrman, Yama angirasvan
pitrman und Agni kavyavihana verrichtet wurden. Denn
in Soma pitrmadn werden die pitarah somapah zufrie-
dengestellt, in Yama afgirasvan die pitaro barhiadah
und in Agni kavyavahana die pitaro 'gnisvattah, wie
es im Haritastitra ausdriicklich gelehrt wird (vgl. oben
s. 94). Nun sind aber gerade diese drei gruppen die
gottlichen Vater. Im Kaucikasttra findet man noch
eine spur, welche fiir diese vermuthung zn sprechen
scheint : dort wird n&émlich das opfer beim Klosseviteropfer
verrichtet 1 an Agni kavyavahana, 2 an Soma pitrman
oder (und?%) an die pitaral somaevantal?) und 3
an Yama pitrman. Zu gunsten dieser erklirung spricht

ist, also s6 behéingt wie beim Ahnenopfer, und dass
der ruf meist svadhd nemal, nicht syaha ist. Fast zur
sicherheit wird meine vermuthung, wenn man die ag-
naukaranamantras nachsieht, welche der Baudhayaniya
beim (raddha gebraucht, und anch schon bei gewissen
crautahandlungen spricht. Die drei an Soma pitrmin,
Yama afgirasvan pitrman und Agni kavyavihana ge-
richteten mantras schliessen nidmlich alle mit den wor-
ten: svaja havyam devebhyal pitrbhyal svadha namaf svaha,
womit der opferer seine opferspeise also den gottli-

4) welche den somapits anderer ¢akhas gleich sind.
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chen Vétern weiht. Spiter hat man aber wahrschein-
lich diese urspriingliche tendenz der @huti's aus dem
auge verloren, man hat sie ungefihr so angesehen, wie
die oben erwihnten ajyabhagas und desshalb auch die
zahl auf zwei gebracht, indem von da aus das ganze
in das grhyaritual heriibergenommen wurde (pindapity-
yajnavaddhutv@). Ist diese hypothese wahrheit '), so wiirde
die sache so stehen, dass, ganz wie im opfer der gott-
lichen Viter (dem Mahapindapitryajia) der cultus der
gottlichen Viter zuerst und dann der der drei mensch-
lichen Vater kam, das opfer an die menschlichen Viter
(der Pindapitryajiia) von spenden an die gottlichen Viter
eingeleitet wurde, vielleicht aus eben demselben grunde,
wesshalb man spiter im Craddha das Daivam voran-
gehen liess: zur beschitzung gegen die RakSasas.
Ubrigens ist es merkwiirdig den unterschied zu sehen ,
welcher beziiglich der anzahl der spenden in den ritual-
bichern,sogar innerhalb derselben ¢akha, herrscht. Drei
ahuti's schreiben vor: die vier Taittiriyas, das Manava-
grhya, (ankhayana, das Kaugikasitra, Harita, nach
dem grhyasitra (%), wéhrend eine andere Haiitastelle
(ans dem grautasitra?, Hem. 1351) zwel ahuti's vor-
schreibt; Visnu und endlich alle spéteren texte, Manu,
Yama, Brhaspati und die Puranas nach den mir be-
kannten texten und Hemadri's citaten, ausgenommen
das Karmapurana = Aucanasadharmacastra. Zwei ahuti’s
sollen es sein nach Agvaliyana, Manavacrautasttra,
Kathakagrautasutra und grhs., allen den zu den Madhy-
andinas gehorenden texten und den Samavedins.

1) Zwar sagt das OB. IL 4. 2. 11: dve Ghuti juhoti devebhyah, aber
konnten nicht geradezu mit devah die gottlichen Vater gemeint sein.
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5. Die weihe der beim Craddha gebotenen speise.

Die bedeutung des spruches: ,die erde ist dein gefass”
“u.s.w., mit welchem nach den meisten ¢raddhakalpas
die speise geweiht wird, und der darauf folgenden hand-
lung des hineingesteckten daumens scheint mir diese
zu sein: der opfernde giebt an, dass er sich die speise
als ambrosia, und die erde als die schtissel denkt,
woriiber der himmel gleichsam der deckel ist. Urspriing-
lich wurde also der spruch dort gebraucht, wo die speise
auf der erde, nicht in einer schiissel dargeboten wurde;
man vergl. Haritas vorschrift: ,auf die erde, nicht in
schiisseln soll er (die speise) hinsetzen” (oben s. 94).
Gleichwie nun einstmals der Sonnengott Visnu wihrend
seiner incarnation als Daumling in folge einer wette
mit Bali die ganze schopfung in drei stapfen tiber-
schritten hatte, indem er um die wette zu gewinnen
seine urspriingliche gestalt wieder annahm, und so die
drei schritte mass (aufgang, héchster stand, unter-
gang), ebenso steckt der opferer des brahmana daumen,
den er sich als Visnu denkt, in die speise. Damit meint
er offenbar, dass der daumen die bosen Geister von der
speise abhdlt, wie Vidnu wilhrend seiner incarnation
als zwerg den Daitya Bali besiegt hatte. Yama (bei
Hemadri, s. 1378): ,So gross wie ein daumen wandelt
Vispu, der Herr, auf der erde umher um die Raksasas
zu todten, indem er denkt: ,wer wird mich jetzt an-
greifen”? Darum ist bei allen (raddhas das ergreifen
des daumens geboten; das (raddha, welches ohne be-
rihrung des- daumens vollzogen wird, wird von den
Asuras genossen”, vgl. Baudh.dh.. II. 15. 2. u.s. w.
Der daumen soll nach den Baudhayaniyas so hinein- -
gesteckt werden, dass der nagel die speise nicht berithrt
(anakham); die ursache davon ist, dass man die speise
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nicht mit einer todten substanz, wie der nagel ist, in
berithrung bringen darf. ').

6. Aufenthaltsort der Viter withrend des Criddhas.

Nachdem den die Viter vertretenden brahmanas das
ehrenwasser gegeben ist, werden die iiberreste dieses
wassers in das erste, d. h. das fiir den vaterbrahmana
gebrauchte gefiiss zusammengegossen. Dasselbe wird
umgekehrt mit den worten: ,die den Vitern zum sitz
dienenden stellen mogen gereinigt werden”, und hin-
gesetzt mit den worten: ,den Vitern bist du ein anfent-
haltsort”. Diese stelle also, die nordlich von den hrdh-
manas zu wihlen ist, dort wo die lente nicht hin und
her laufen (nijane), ist der aufenthaltsort der Viater
withrend des Craddhas; ,bis zur entlassung der brah-
manas”, so heisst es, ,halten sich die Viter hier ver-
hallt auf”. Desshalb ist strengstens untersagt dieses
gefiss zu Dbertthren oder zu schiitteln. Gegen das ende
des Craddha jedoch soll es aufrecht gestellt werden,
womit also zugleicherzeit den Vitern die gelegenheit
geboten wird, sich zu entfernen. Auch wird den Vitern
gewissermassen das geleit gegeben, insofern beim Klos-
seviteropfer die klosse geschiittelt oder in die richtung
der Viter, den Stden, fortgeschoben werden, wozu man
einen passenden spruch hersagt (pindan pravasayati, ut-
thapayet). Im GQraddha geschieht dasselbe auch: pinda-
patrani calayet, heisst es im Gobhiliyagraddhakalpa (IL

1) Citat in der Paddhati zum Kath.grhs, fol. 37. a (theilweise verdorben):
angustham anakham dadyan mrtas tv nakha ucyate
. lasm@n nakhena dadhyBnnam naigemi niyata grutih(7)
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36). Die genaue absicht dieser worte habe ich nicht
erfahren konnen; den meisten commentatoren zufolge
ist pindapatrani = pindameca patragi ca und zwar bhojana-
patrani. Wag ist dann aber die bedeutung dieser hand-
lung, warum sollen die speiseschiisseln geschiittelt werden?
Kénnte nicht gemeint sein: pindamgca patramea, indem
dasselbe arghyagefiss gemeint wire, in welchem die
Viter sich aufgehalten haben? vgl. auch Hemadri, s.
1486. 5. Wieder anders ist Rudradharas vorschrift
(Craddhaviveka, fol. 59.b), nach welchem die zwei
arghyagefiisse der gotterbrahmanas geschiittelt, die drei
des vaters, grossviters und urgrossvaters aufrecht gestellt
werden sollen, '

Im ritus der Apastambiyas wird das arghyagefiss, in
welches die tberreste zusammengegossen sind, nicht
umgekehrt, sondern mit den worten: ,den Vatern bist
du ein aufenthaltsort” aufrecht niedergesetzt; sodann
werden die reiniger dariiber gelegt, welche die brah-
manas , wihrend das arghya ausgegossen wurde, in ihren
hinden hatten.

Y. Wirkung der reste des Ahnenopfers.

Nachdem die klosse niedergelegt worden, und der
yajamana (oder der Adhvaryu) sich wieder umgekehrt
hat, beriecht er den rest der topfspeise '), von welcher
die klosse gemacht worden sind. Er spricht dabei den
spruch: ,welche gemeinsam’ (TB. IL. 6. 3. 4) um sich

1) Dieser theil der ceremonie findet sich auch bei den Kaugikas vor,
indem Kaug.stu. 89. 2 tasyosmabhaksam bhaksuyitvd dasselbe wie prana-
bhaksam bhaks® des Acv.grs. IL 7. 3 bedeutet; vgl. Kaug. 57. 27, (falsch
im P.W. kiirz. fass.)
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so zu sagen in communion mit den Vitern zu stellen,
denn, indem er den rest beriecht, thut er dasselbe wie
die Vater: er macht sich selbst auch zum @¥mapal.
Die theologen erkliren (TB. I. 3. 10. 6): ,wenn er von
der speise #sse, wiirde er verwerfliches essen (weil es
die reste einer von anderen genossenen mahlzeit sind),
und sich einen frithen tod zuziehen ; wenn er nicht davon
tisse, wirde die speise nicht zur opfergabe geeignet sein,
und nicht zu den Vitern gelangen”. Es wird also der
mittelweg genommen.

Wihrend er die topfspeise beriecht, spricht er die
worte aus: ,gebet uns, Viter, ein m#nnliches kind™.
Auch dazu erkannte man also den Vitern die macht
zu, wie noch klarer hervorgeht aus dem umstand, dass
die gattin des opferers mit bestimmten sprichen den
mittleren kloss essen soll, ,denn”, so sagt man, ,dann
wird sie einen sohn bekommen™ ?).

Eine derartige wirkung wird beim (raddha den zu-
sammengegossenen resten des ehrenwassers zuerkannt:
der craddhaverrichter benetzt sich, wenn er sich einen
sohn wiinscht, mit diesem wasser das angesicht, Agv.
grhs. II. 7. 15; weiteres bei Hemadri, s. 1297.

Der rest der topfspeise, von welcher oben die rede
war, ist einem kranken zu geben, oder einer person,
die nach nahrung begierig ist, oder einem, der zwar
genug nahrung hat, aber in der letzten zeit keine speise
zu sich genommen hat?). Den resten des Ahnenopfers
schrieb man dlso auch heilende kraft zu , wie A¢valayana

1) pumamsam ha jonukd bhavatiti vijigyate (Bhav., Ap.), pumiEmsam
Janayati (Hir.).

92) Apast.grs. I 9. 13, auch bei Bhar. und Hir.; vgl. auch Maitrayani-
yaparigiSta beim Hem. s. 1457: gesum annam avajighred (so zu lesen)
amayavy annddyakimo vi& pragniyad.
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(er.s. IL 7. 17) nachdricklich versichert. Nach Brhat-
paragara (Dharmag.safigr. II. s. 173) soll es der mittlere
kloss sein und spreche der kranke dabei die worte:
»mogen die Viter meine krankheit vertreiben”.

Eine merkwiirdige wirkung wird von den Caunakins
den koérnern zugeschrieben, welche nach dem klgsse-
spenden umhergestreut worden sind. Es heisst ndmlich
(Kauc.si. 89. 9, 10): ,Wenn jemandes gattin oder die-
nerin davon zu laufen pflegt(?), so giebt er ihr diese
korner mit dem spruch: ,komm hierher, wende dich
picht ab: die speise ist fessel des gelstes damit fessle
ich dich an mich” ?).

1) Der spruch scheint zum theil verdorben zu sein, zum theil steht,
meine ‘ich, die gute lesart in den noten. Ich glaube, dass zu lesen sei:
arvicy upasaimkrame mi pardcy apavartatha(h)
(man beachte die lesart vattathi, zwei t!)
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Die Agnaukaranaspriche der Taittiriyakas.

Diese vier interessanten mantras sind, so weit mir
bekannt, noch von niemand, auch nicht yon Oldenberg
in seiner tbersetzung des Hiranyakegin, richtig ver-
standen worden. Ich gebe hier den text dieser mantras
mit den vv. 1L

L. yan me mata pralulobha yaccacarananuvratam

lan me vetah pita vraktam abhir anyo 'vapadyatam.

So die Kathas, mit den vv. 1. .mabhir, mabhur statt
abhir; Baudh. Apast., Hir.: caratyananuvrata und abhur
anyopapadyalam ; man vergl. auch Ap. ¢r.s. I 9. 9. Canikh.:
pralulubhe vicaranty apativrata retas tan me .... matur
anyo 'vapadyalam. Citiert von Manu IX. 20; soll nach
Buhler (ad Manu, L ¢.) auch in der Caturmasya-abthei-
lung des Kathaka vorkommen. Prof. v. Schroeder, der
die gite hatte das K. darauf fir mich nachzusehen,
hat aber nichts derartiges entdecken kénnen.

L. yas tisthanti ya dhavanti ya adrugdhah parisasrudif

adbhir vigvasya dhartribhir antar anyan pitin dadhe.

So die Kathas; statt dhavanti ya adrugdhah vermuthe

ich: dhavanty adugdhal, wie auch wirklich Hemadri s.

1269, 14 bietet. Den ersten halbvers haben Baudh.

Bhar., und Hir.: yaj pracil sambhavanty apa utlaratagea
13
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yak; hinter vigvasya fiigen alle Taitt. bhuvanasya ein und
lesen statt angan pitrn: anyom pitur. Apast. bietet: ya
ardroghnil  paritasthusih, bhartribhir und anyam pitur.
Cankh.: ... yak sravanti ya dabhrah parisasrulih adbhif
sarvasya bhartrbhir anyam antah pitur dadhe.

I1L. antardadhe parvatair antar mahya prthivyal

diva dighhir anantabhir antar anyan pittn dadhe.
So die Kathas; Baudh., Bhar. , und Hir. fugen nach anan-
tabhir: wibhir ein; Apast.: abhir digbhir. Alle Taitt. haben
anyan pitamahad statt angan pitpn. Cankh.'s mantra isb
ganz in unordnung gerathen: antarhita girayo ‘ntarhiia
prihivi mahi me, diva digbhicca sarvabhir anyam antal
pitur dadhe.

IV. antardadha rtubkir ahoratrail sasandhikaik

ardhamasaigca masailr rtubhih parivatsarailgeantar

langan pitrn dadhe.
So wieder die Kathas; die von mir eingeklammerten
worte sind emblema, wie auch aus dem comm. her-
vorgeht; sie fehlen auch in den Taitt.siitras. Baudh.:
rlubhify sarvair; sasandhikail oder susan®; Bhar., Ap.:
sasandhibhir; Hir.: susandhibhir. Alle Taitt. wieder anyam
prapitamahad statt: amgan pitin. Qankh.: antarhita ma
rtavo 'horatragea samdhijak masagcardhamasageanyam antaf
pitur dadhe.

Die urspriingliche tendenz dieser vier mantras, die
den Taittiriyas, wie es scheint, abhanden gekommen
ist, war dem Cankhayana noch deutlich, weil er vor-
schreibt, dass sie bei der Astakd von dem sohne eines
buhlen (anyatrakarana) angewandt werden sollen, die
Taittiriyakas dagegen sie jedem beliebigen ¢raddhaver-
richter in den mund legen. In der that haben die man-
tras, sowohl nach der recension der Taitt. als nach der
der Kathas, nur sinn, wenn sie von einem ausserehelich
geborenen sohn ausgesprochen werden. Denn der sinn



Excurs zu s 28. 195

der offenbar zusammen gehdrenden mantras ist nach
der von den Taitt. und vom Gankh. iberlieferten lesart
dieser:

,Was meine mutter gestindigt hat, ihrem gatten
untreu, diesen samen (d. h. diesen unehelichen sohn =
mich) mdge mein vater (d. h. der mann meiner mutter)
annehmen (@ orzktam); ein andever (unehelicher sohn)
moge (ihr) durch dieses wasser (welches ich hier aus-
giesse) abgehen”. (avapadyatam vom fotus wie avapedire
im Kathakiyamantra grhs. 50. 3, und avapadyante, AS.
V. 1.0,

yBinen anderen (sohn, der nach mir etwa noch von
meiner mutter und einem buhlen geboren wird), den
scheide ich mittelst der gewisser, welche stillstehen
und laufen, von meinem vater”, d. h.: ,mdge mein
vater oder der geist meines vaters niemals bemerken,
dass dieser sohn geboren wurde” w.s.w.

Die Taittiriyas haben in den folgenden mantras pi-
tamahad und prapitamahad, aber das metrum weist aus,
dass einst in dieser hinsicht die mantras nicht unter-
schieden waren von denen des (Cafkhayana: dass an
beiden stellen einst pitur stand. Als den Taittiriyas die
urspriingliche absicht ihrer mantras verloren gegangen
war, wandten sie die mantras, die eigentlich, wenn

1) Wiihrend des druckes sehe ich, dass auch Kirste in der WZKM,
VI, s. 341 diesen mantra iibersetzt hat und zwar s6: ... »may my father
take away that sperm, may another (woman), than my mother, fall
down (from heaven)”. Ich glaube nicht, dass diese interpretation richtig
ist, weil Kirste um diesen sinn zu gewinnen, nicht nur (m)abhir (Gbhur)
in m@tur zu indern gendthigt ist, sondern auch das allen mantrarecen-
sionen gemeinsame o in anyovapadyatim {anyopap®) in @ zu dndern hat;
mit seiner {ibersetzung »may fall down” ist doch nur avapadyatim mog-
lich, sodass Kirste schliesslich zu lesen hiitte: matur anytvapadyatam,
und nichts autorisiert diese dnderung. Und kann avapadyate ohne weitere
bestimmung »fall down from heaven” bedeuten?
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wenigstens @bhir die richtige lesart ist, eine handlung
begleiten sollten, bei welcher wasser ausgegossen wurde,,
beim agnaukarapa an und thaten dann noch einen
schritt weiter, als sie im dritten und vierten mantra
die véllig sinnesleere und dem versmaass widerstrebende
dnderung®) von pitur in pitamahad und prapitamehad
machten, bloss um gelegenheit zu haben die zwei
weiter entfernten Ahnherren mit anrufen zu konnen.
Ebenso sinnlos war es, als man — wohl in noch spaterer
zeit — neben dem mantra yan me mata noch zwei andere
fabricierte: yan me pitamahi pralulobha, yan me prapita-
mahi pralulobha (vgl. oben s. 176).

Was die Kathakiyamantras angeht, diese haben eine
derartige tendenz wie die Taittiriyakamantras, auch sie
haben nur sinn in dem mund eines anyatrakarana.
Obschon der erste spruch wirklich bei einer handlung
gebraucht wird, bei welcher wasser ausgegossen wird,
dem arghyadana, ist doch im ganzen die urspriingliche
tendenz auch den Kathas frih verloren gegangen, weil das
hersagen dieser vier sprﬁche beim Craddha jedem yaja-
mana auferlegt ist. Der sinn der mantras II—IV nach
meiner auffassung ist, nach der Kathakarecension, dieser:
der anyatrakarana 5tellt symbolisch zwischen sich und
die anderen Viter?) (d. h. seine leiblichen ascendenten)
die gewdsser, die berge u.s. w. Denn bei dem grossen

1) Ergdtaliche beispiele von solchen &nderungen in ritualspriichen (fiha)
bietet die ekoddistabeschreibung des Baudh. (hs. Bihler, fol. 136.b), wo
sich z.b. diese mantras finden: »erheben moge sich der (die) untere, der
(die) hochste und der (die) mittlere Somaliebende Preta (Pretd)” u.s.w.
— »Vertrieben sind die Asuras, Ralsasas und Picacas, welche auf der
erde wohnen; mége er (sie) von hier anders wohin gehen, wohin es ihn
(sie) geliistet” (vgl. oben, s. 26).

9) Man vergl. RS. X. 18. 4: antar mptywm dadhatim parvotena , dessen
gedanke, handlung und wortfigung denen unserer mantras vollkommen
analog sind. '
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preis, welchen die Inder auf den besitz eines sohnes
stellten, gerade weil dieser die todtenopfer darzubrin-
gen hatte, wire es zu beftirchten, dass die leiblichen
Viiter ihr anrecht auf den sohn wirden geltend machen,
und zweier Viter sohn ist man nun einmal nicht ?).
Wenn folglich die anderen, d. h. leiblichen Viter
kimen und ihren sohn fiir sich beanspruchten, wiirde
der sohn seine anspriiche auf den rechtlichen vater
nicht aufrecht erhalten konnen.

1) Ausgenommen wenu der sohn »dwy@musyayana” ist, in welchem
fall er erst seinen adoptivvitern, dann seinen eigenen vitern die kldsse
oder das Craddha darbringt; er kann aber auch die gewdhnliche zahl der
klosse darreichen, indem er statt eines namens bei jedem klosse zwei
viiternamen nennt.

Diesen fall behandelt Kath.grhs, 51; seit Jolly’s abhandlung (iiber das
dharmasutra des Visnu etc, s. 59) sind viele texte in druck oder hand-
schrift bekannt geworden, wo vom Klosseviiteropfer oder Qraddha eines
dvy@musyayana gehandelt wird, Apasters, I 9. 7: yadi dvipitd syad
ekaikasmin pinde dvaw dvavupaeleksayet; Hir, ¢rs. IL 7. 18: yadi dvi-
pitaikaikasmin dvau dv@vupelakSeyet; Bhavadv. I 1. 8: yadi dvipita
syat pratipuruswm pindan dadydd apivaikatkasmin pinde dvaw dvdvu-
palaksayet. Harita, fragm. V. 18 im vyavaharadhyaya nach Jolly’s zusam-
menstellung; die wichtige stelle ist auch citiert und commentiert von
Hemadri, ¢rk. s. 101, 117, Mad.parijata s. 607. Baudh, dh.¢. II. 3. 19;

dvipitul pindadiinam syat pinde pinde ca namant

trayagce. pindah Sapntm syur evam kurvan ne muhyati.
Das Kathakasutra scheint auch die formulae zu enthalten, die beim nipa-
ranam zu gebrauchen sind (hs. B. fol. 45.b): etad vam tatou ye ca vam
any . ... ityevam dvy@musyayanak pindan nidadhy@t, Wenn ich nicht
irre, bezieht sich auch eine stelle des Qafkh.¢rs. (IV. 4. 11) auf denselben
gegenstand : ubhtvekasmin pilybhede, tbersetzt Donner (pindapitryajiia
s. 35): »die beiden an derselben stelle der ritze”. Eher ist zu tibersetzen:
»die beiden (klésse lege er nieder) an einer stelle, wenn er zwei viter
hat (eig. bei spaltung der viter)”. Die »beiden” klosse sind der fir den
adoptivvater und fiir den eigenen vater bestimmte.
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Uber die stellung, welche das Manava-
dharmagastra (Manu) den &lteren siitras
gegeniber in bezug auf seinen ¢raddha-
kalpa einnimmt, bin ich auch nach eingehender
untersnchung nieht im stande gentigende aufkldrung
zu geben. Wie das im Yajiavalkyadharmacastra gege-
bene (raddha sich zweifellos dem Katyiyanagraddha-
kalpa anschliesst (oben s. 127), méchte man erwarten,
dass, wenn das Manavadharmacastra wirklich das der
Manavaschule zugehorige dharmagastra ist, der von ihm
gegebene ¢raddharitus wenigstens in den hauptsachen
mit dem ¢raddhakalpa der Manavaschule tibereinstimme.
Oben haben wir gesehen, dass dies bestimmt nicht der
fall ist. Es ist nicht zu leugnen, dass dieser umstand
sehr zum nachtheil der hypothese spricht , dass zwischen
unserem sogenannten Manu nnd den biichern der Ma-
navas ein ndheres verhiltniss bestehe. Nun ist es nicht
ohne interesse zu untersuchen, mit welchen texten denn
das Man.dhg. wohl tibereinstimmung zeigt — ich spreche
hier natiirlich bloss von dem ¢raddhatheil — und dann
ergiebt sich leider ein ziemlich negatives resultat.

Den ¢raddharitus des Manu unterscheiden mehrere
punkte von den ¢raddhakalpas anderer siitras oder ¢astras.
An erster stelle zu nennen ist hier die vorschrift, dass
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das klossegeben stattfindet vor dem essen der brah-
manas. In der ganzen umfangreichen c¢raddhaliteratur
kenne ich nur einen text, dlter als Manu, wo sich
dieselbe anordnung des stoffes findet: anch im DBha-
radvajagrhyasttra kommt das klossegeben zuerst, dann
das speisen. Bei diesem wichtigen tbereinstimmungs-
punkt aber ist es auffallend zu sehen, wie wenig sonst
die beiden ¢raddhabeschreibungen gemeinsam haben.

EKin zweiter text, welcher dieselbe reihenfolge der
beiden haupthandlungen zeigt, ist die, so weit mir be-
kannt, jetzt verlorene Devalasmrti?). Nach dieser soll
das pindageben aber noch frither als Manu vorschreibt,
verrichtet werden, und zwar schon vor dem agnauka-
rana unmittelbar nach der verehrung der brahmanas.
Withrend also die gewdhnliche reihenfolge ist:

1. agnankarana,

2. brahmanabhojana,

3. pindadana,
soll es nach Manu und Bharadvaja sein:

1. agnaukarana,

2. pindadana,,

3. brahmanabhojana,
nach der Devalasmiti aber:

1. pindadana,

2. agnaukarana,,

3. brahmanabhojana,,
vgl. Hemadri, crk. s. 1409. 8, 9; 1411, 7. v. u.

Ein vierter fall liegt vor im Kathakagrhya und in
der Visnusmrti, nimlich dass die kldsse gegeben werden,
wihrend die brahmanas speisen. Man sieht, dass Mann
in dieser hinsicht so gut wie isoliert steht, und dass
selbst der text des dharmagastra mit sich selbst in argem

1) Ich kenne sie nur aus citaten des Hemidri; ganz verschieden von
dieser ist die Devalasmrti in Colebr’s sammlung 69 (I 0. 1321).
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widerspruch ist, weil unmittelbar nach der craddha-
beschreibung, in welcher das klossespenden vor dem
speisen der brahmanas kommt, in III. 261 mitgetheilt
wird: ,einige halten das klossegeben zuvor” (purastat).
Buhler schligt die freilich geringe #nderung parastat
vor; man vergl. aber Caikh.grhs. IV. 1. 9: bhukiavatsu
pindan dadyat purastad eke. Auch Hemadrl citiert die
Manustelle mit purastat.

Noch einen text giebt es, wo dieselbe reihenfolge be-
achtet wird wie in Manu: die Auganasasmryrti. Diese
smrti indess hat in ihrem c¢raddharitus eher Manu nach-
gefolgt, als dass das umgekehrte der fall wire. Die
Aucanasasmrti ndmlich zeigt eine starke iibereinstim-
mung mit dem Karmapurana: es ist unmoglich zu leug-
nen, dass der eine text dem anderen seinen ¢raddha-
ritus entlehnt hat. Zwar kann man auf grund des von
Vidyasagara im dharmacastrasafigraha I verdffentlichten
textes sich kaum ein urtheil bilden, weil dieser heraus-
geber entweder sehr verdorbene texte gebraucht hat
oder die correcturblatter sehr nachlissig durchgesehen
hat; das zu beweisen sind die beiden in der India Office
befindlichen hss. im stande?). Die ¢raddhabeschreibung
im Kirmapurana scheint mir die urspriinglichere der
beiden zu sein. Beim ersten blick herrscht zwischen
Uganas und dem purana, von kleineren sachen nicht
zu reden, ein grosser unterschied in der anordnung des
stoffes der Auganasasmrti auf seite 530 flgg. mit dem
correspondierenden passus im Karmapurana nach der aus-
gabe in der bibl. indica. Sieht man aber die varianten-
liste in B. I. nach, so ergiebt sich, dass gerade die
besten hss.: B und F, in der reihenfolge mit der Au-
canasasmrti tbereinstimmen, sodass es wohl als wahr-

1) Burnell coll. 180, foll. 81.b. 1, und Mackenzie coll.; leider brechen
die beiden hss. mit der stelle D.S. s. 529 zeile 11 ab,
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scheinlich gelten darf, dass die in der Aucanasasmrti
tiberlieferte ¢raddhabeschreibung dem Karmapurana ent-
lehnt ist. Man vergleiche z. b. die stellen Dh. 8.1.530,
11 flgg. mit dem Karmapurana und dem Manutexte.
Nicht ohne bedeutung scheint es mir zu sein, dass
zwischen dieser Aucanasasmrti und dem viel #lteren
prosaischen Auganasadharmacastra’), wenigstens was
das Qraddha angeht, so gut wie gar keine iiberein-
stimmung zu bestehen scheint. Im hauptpunkte wenig-
stens weichen sie von einander ab: im dh.¢. folgt das
pindadana dem bhojana.

Ferner lisst sich iber das Manavadharmagastra in
vergleichung mit anderen texten noch folgendes sagen.

Es sind beim agnaukarana drei spenden, an Soma,
Yama und Agni vorgeschrieben, in welcher vorschrift
zwar Ubereinstimmung mit dem Manavagrhyasttra (nicht
mit dem crautasitra) herrscht; diese tibereinstimmung
ist aber von geringer bedeutung, weil sogar in den
anerkanntermassen eng verwandten schriften diese zahl
variiert, z. b. im Kath.grhs. gegentuber der Vidnusmiti,
vgl. oben, s. 187.

Im Mianavadharmacastra wird in ¢l. 214—218 der
ritus ‘des klOssegebens beschrieben, fir welchen im
Manavacraddhakalpa auf das ¢rautastitra hingewiesen
wird (pindapilyyajiiavat pindan nidadhyat). Stimmt nun
vielleicht das dharmagastra in diesem theil des ritus mit
dem crautasitra tberein? Zur beantwortung dieser frage
stelle ich die betreffenden gruppen aus beiden werken
neben einander:

1) Obschon ich iiber vollstindige abschriften von vier hss. dieses werk-
chens und, durch die giite des Herrn Prof. Kuhn, eine copie des Craddha
verfiige, bin ich leider nicht im stande auch diesen von Hemadra oft ci-
tierten ¢raddhakalpa zu verdffentlichen, weil die hss. so hoffnungslos ver-
dorben sind.



202

Manavagrantasiitra :

a) er giesst dreimal wasser
aus mit zusammengefal-
tenen hinden (3 aiijali’s),

b) er opfert zwei spenden
(agnaukarana) ,

¢) er giebt drei klosse,

d) er wischt das fett an den
grisern ab, den zwei noch
weiter entfernten Ahnen
zu gefallen,

¢) er blickt nach Siiden,

) kehrt sich um, halt den
athem an,

g) kehrt sich wieder um und
legt ,kleider” hin,

h) ebenso salbe und colly-
rium.

i) er giesst drei afijali’s aus,
wie a,

j) schafft die klosse fort,

k) beriecht das mus,

) halt den namaskara,

m) heischt die Vater fort-
gehen w.s. w.

Exzcurs zu s. 78.

Manavadharmagcastra:

b) er opfert drei spenden,

a) giesst mit der rechten
hand wasser auf den
boden,

¢) legt drei kldsse nieder,

d) wischt die hénde an den
grésern ab, den lepabhagi-
nas zu gefallen,

e) spilt den mund,

) kehrt sich nach N. ab
und hilt dreimal den
athem an,

/) hilt den namaskara,

i) giesst den rest des was-
sers aus,

k) beriecht die klosse.

Vergleicht man aber Manu TII, 218:
udakam ninayecchedam canail pindantike punal
avajighrecca tan pindan yathanyuptan samahitah

mit Qankh.grs. IV. 5. 3:

arjom vahantir (u.s.w. VS. IL. 34) ityudakagedan nini-
yavaghraya pindan, und erwigt man die in verglei-
chung mit allen anderen Klosseviteropferbeschreibungen
hochst auffallende stellung, welche das pratyavanejana
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(¢) nach der oben gegebenen liste im Man.dh.¢. einnimmt:
nach dem namaskara (/), so glaube ich, dass man mir
beistimmen wird, wenn ich Manu’s udakam ninayeccheSam
nicht auf das pratyavanejana beziehe, sondern auf das
in den meisten graddhakalpas und einigen Klossevater-
opfern vorgeschriebene umgiessen (paridccanam) der
klosse, welches gewohnlich mit dem mantra @rjan va-
hantir stattfindet. Habe ich darin recht, dann gehen
der Manavaritus und der in Manu beschriebene noch
weiter aus einander, weil das pariSecana sowohl im
Manavagr.s. als im Manavacr.kalpa fehlt.

Doch haben die beiden ritus einen punkt gemeinsam,
welcher in anderen kalpas fehlt oder doch nicht ganz
gleich ist, ndmlich das abwischen der hénde an den grii-
sern, den beiden entfernteren Ahnen zu gefallen. Freilich
haben auch andere cakhas das hastonmarjanam, aber
meistens geschieht das hier mit den worten: atra pitaro
madayadhvam, gilt also nicht den drei entfernteren Ahnen,
vgl. Maitr.sutra, Beil. IIT, Visnu 3. 22, Samskarakau-
stubha fol. 236.a. b, und den Mahapindapitryajiia nach
den Taittiriyasiitras, Doch kénnte im Mahap.p.y. diese
handlung auch den weiter entfernten Ahnen gelten,
weil hier das fett an der nordlichen der vier ecken ab-
gewischt wird. Von den Baudhayaniyas wird das fett
an den halmen denen zu gefallen abgewischt, die aus-
gestossen gewesen oder nicht verbrannt worden sind
(vgl. oben, s. 32), also nicht den lepabhaginas nach
Kullikas erklirung dieses wortes. Zu vergleichen ist
jedoch die grhyapaddhati B zum Kathakagrhs., oben s.
Y3, note 2,

Ausser allem zweifel steht es, dass mit Man.dh.c.
IIL. 217. b:

Sad rtumeca namaskuryat pilfnneva ca maniravit
nur der namaskara, und zwar mit dem mantra: namo



204 Excurs zu s. 18,

val pitaral (rasdya) u.s. w. gemeint ist, nicht auch eine
wirkliche verehrung der jahreszeiten, wie dieselbe in
spiteren Puranatexten vorkommt; man denke an (B.
IL 2. 2. 24: 3ad va rlave rtaval pitaras tasmal $afkrivo
namaskaroti Y), Nun wiirde es von grosser wichtigkeit
sein bestimmt zu wissen, welcher namaskaramantra im
Man.dh.q. gemeint ist, weil dies zu einer nitheren be-
stimmung seines ¢raddharitus fohren koénnte. Der ge-
meinte mantra namo val pitaral u.s. w. ist uns némlich
in nicht weniger als zehn verschiedenen recensionen
itberliefert , von welchen jede einer absonderlichen ¢akha
angehort (oben, s. 9, note 5). - )

In folgenden punkten weicht das dh.c. noch vom
ritus der Manavas ab und steht anderen ¢akhas niher.

Nach Manu beriecht der yajamana die kldsse, nicht
wie der Manava, das schopfgefiss; hier schliesst sich
Manu dem ritus der Vajasaneyins und des Cafikhayana an.

In dem wort, womit die brzhmanas gefragt werden,
ob sie gesdttigt sind, steht das Man.dh.¢. anderen ¢rad-
dhakalpas n#her als den Manavatexten. svaditam wird
auch vorgeschrieben von Harita, Maitrayanisatra, Caikha-
Likhitastitra; sonst, auch im Man.¢r.k., geschieht die
frage gewohnlich mit typtal stha.

In dem Manavasitra (Anugrahikasttra, s. Beil. VII)
wird als fir das Ekoddista speciell geltend die be-
stimmung gegeben, das entlassen der brahmanas solle
stattfinden mit dem worte: abhiramyatam; vach dem
Man.dh.¢. dagegen soll dieses wort im- gewohnlichen,
parvanagraddha gebraucht werden.

Das Man.dh.¢. lehrt mehrere Anvastakas, wahrschein-

1) An einigen stellen haben die gottlichen Viter, besonders die agni- .
tvattah die epitheta piwmantas (MS. IV. 10, 6, s, 157, 8) und ytubhih
somvidanah (TB, 1L 6. 12. 2).
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lich drei, vgl. Kullika ad IV. 150, das grhyasiitra aber,
wie oben (s. 167) dargethan, nur eine.

Im Man.dh.¢. werden nach der beschreibung des klosse-
gebens, an der stelle, wo solches gewohnlich geschieht,
die bestimmungen gegeben fiir den fall, dass von den
drei Ahnen noch nicht alle aus dem leben geschieden
sind (Manu, III. 220—222). Diese frage ist auch schon
im Manavagr.s. evértert: lupyate jivatpitul pipdanidhanam
Jivatpitamahasye va na jwantam ati dedyad yedi dadyad
yebhya eva pitd dadyat tebhyo dadyat*). Abgesehen von
den erweiterungen deckt dieim Man.dh.c. 220 gegebene
vorschrift sich vollig mit der des ¢r.s., denn nach dem
dh.c. soll, falls der vater noch lebt, ein Craddha ge-
geben werden: p#rvedam, d. h. wie Kullika erklirt:
pitamahaditrayapam , das sind eben ,die, welchen der
vater giebt”. Diese vorschrift findet sich aber auch im
Kathakasutra (Beil. II). Fur das im dh.c., ¢l. 221, ent-
haltene finde ich keine &ltere autoritét.

Etwas dem Manavadharmacastra besonders eigenthim-
liches, was ich auch in sonst keiner einzigen ¢raddha-
davstellung fand, ist die vorschrift, dass nach dem
niederlegen der klosse ein kleiner theil von jedem kloss
abgenommen und dem brahmana (von dem kloss
des vaters dem vaterbrahmapa u.s.w.) in die hinde
gegeben wird, worauf dieser sagt: ,svadha den vitern”
(vesp. ,den grossvitern”, ,den urgrossvitern™). Diese
handlung hat in anderen ¢akhas offenbar ihr analogon
darin, dass dort der rest des agnaukarana den brah-
manas in die schiisseln gegeben wird; die klosse werden

1) In den folgenden texten wird diese sache auch noch behandelt: Kath,
¢rs. (Beil. 1), in dbereinstimmung mit Vispu 75; Bharadv.ers. 1 1. 8;
Apast.grs. T, 8. 8: Hirgrs. 1L 7; Katy.ers. IV. 1. 23 sqq.; Agv.ers. IL 6.
16. sqq.; Gailkh.ers. IV, 4 42—45; Uc.smrti, D. 8. L s. 533; Karmaprad.
XVI. 12, sqq.
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nach Manu ja auch von dem rest des agnaukarana ver-
fertigt.

Wie man sich also bemtht, das siitra ausfindig zu
machen, welches als basis fiir Manu's Craddha gedient
hat, die antwort muss bis jetzt negativ sein: entweder
ist Manu's quelle verloren gegangen oder es hat gar
nicht einmal eine bestimmte quelle bestanden, und der
¢raddhakalpa des Manu, welcher sich urspriinglich, als
das dharmacastra noch nicht versificiert war, einem
bestimmten ritus anschloss (vielleicht dem der Ma-
navas oder Maitrayaniyas?)), ist nachher ausgebreitet
und hat elemente von verschiedenen anderen c¢akhas in
sich aufgenommen. Wenigstens steht der ¢raddhakalpa
des Manu den texten der Manavas nicht so viel niher,
als den texten irgend einer anderen ¢akba, um uns das
recht zu geben, daraus auf ein niheres verhiltniss
zwischen den Manavabichern wnd unserem jetzigen
Manutexte zu schliessen. In einigen punkten beriihren
sie sich, aber der abweichungen sind so viele und so
wichtige, dass man nach meiner meinung auf grund
des ¢raddharitus wenigstens, kein recht hat zu schliessen,
unser dem Manu zugeschriebener text sei das dharma-
¢astra zn dem Manavagrhyasitra. '

1) Jedenfalls dem Schwarzen Yajurveda, wie einige ¢ruti’s zu beweisen
scheinen: Manu I, 212: yo hyagnil sa dvijole scheint eine reminiscenz
za sein von TS. V. 7. 3. &: eda @ agnir vaigvinaro yad bralmapal.
In IX. 20 wird ein mantra citiert, welcher sich fast ausschhesshch inner-
halb des Schw. Yaju§ findet.



BEILAGEN.






L

Das Klosseviteropfer aus dem Manavagrau-
tasiitra I 1. 2 gebe ich nach prof. Kuhns copie der
Minchener HSS. codd. Sanskr. 46 und 48. Einen com-
mentar, reichend bis marjayauntam fand ich auf
zwei blittern der grhyaprayogapaddbati I. 0. 619 E
(catal. Hggeling n° 464), foll. 10. 11; ich bezeichne diese

HS. mit C.

TZTGAA qra*rw’rﬁmra?% Haeliaye
PlEABEDRE] a{r%'r O TRl -
T 0T ZFEATT: HeT vl ST Jepeie arerst
AT rraﬁch\ﬁrnaaﬂ@ R
ZR gy FRmA mrafrmwtc\&amm%r
SFvaeT g o T mﬁnﬁrmq@mrﬂ
Nl cEICERDE Hiﬁrfﬁc'«ﬁWTﬁ AL mig@lﬂ-
fafereer qfﬂﬁl’%ﬂ”% TS AT AT AT AT
O AT AR S AT ARG -
T a'?ccm:r smarrfnqrtr AG UG R OIE AT

1) Cod. 48 nur ein mal fw 2) Codd.: éfﬁw 3) C:
Fruma 4) Codd. 45, 48: FwumERwAE’; C “Fafa®  5) S c;

Codd. f&5a°
14
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e TEATE G Teresa e ST
FORIN QRO DraTEaael | ol farram
ERelivibicretenaibnen fqgﬁ kGl
A TR D RG] ST TS
CHERE Frr@rfa AESTRTE 1 RO
L EACI T qf{ﬁﬁ-: mr%anmrrtrrr&r afd-
qr{m HGHH’Q%MH[?Q{N“H@*I C\q l‘HG\'vIHM'*i"
T uuwowwqtm [T AT AeT
PErEDIGE] garangaﬁlaummmﬁ‘a' SEAR
EIFOR AR (qay: QI Traageay aees &
ar‘zfqazﬁ'ﬂmfa?gﬁmr e ferm g
r(ma’maqm LRG| TLTT{' e GINEGIECE
ST DA :Kfa' RIS c@cra‘ﬂe\m;rc—»ﬁa
vt rranr'ﬁ'tr%rtr Fﬁtm TSR &80T A9 Ther
STRFTH AT €T 79 ST efert £ -
SUCiE] Fam'r oA AT FIRID
a7 efmmtgm TUUBTTﬁqﬂTﬁ -
AR A AR AT TG A0 S g g

1) So C; Codd. 3grT 2) HSS.: °Tlg; dieselbe form hat die
Leidener HS. des Hiranyakegi-grautasiitra in diesem mantra. 3) So
Cod. 48; °mr Cod. 45. 4) So Cod. 45; Cod. 48 hat: TETERT:
5) So Cod. 48; 45 hat: a¥@®°  6) Cod. 45: Fruta g 7) So
4 und C; 48: BaR® 8) 45: mgaTtR 9) Hemadri S. 1430
giebt 7Y Avamr : ’
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G102 | A = i o M | G (x| D 1 1
AT ZT aEEEA SR A & e
Feae SEfeae: AT i o
le GGG iRtk o s e G ARl o
ZaI Afe, ST o faree ' e g
& 3Tl A {aE [NEeeea et st
30T ettt et {epert fererar 3ier e anr
Tq"rr TS 1T 7 ITT{WJF{TT Zrm -
AT St tr% rq'ry ooF e 99 St
ATETETRRSTE T € 'nrtmrt‘r A T A=A
ST ﬁTHZHFﬁFIQ?[ faay i afft gaTE
iy "\LIIC\JII4> IR fomzga TﬂcJJTIT -
ﬁ{ammmam T AT LA OFT ST S707] rrrr{r
AT AR ﬁ@ﬂl@ﬂﬂﬂ%ﬂ?ﬁ afafae &

ﬁqmm;{rar%rcm?r:rm At ey At

o A a0 O TR
A R | ST e ST FFIT kercel
T TR AT R S AT et

1) 45 ffzm 48: B 9) HSS.: ¥fF Ry = (oder =)
ETE\S[: Man vergl. den mantra der Katha's. 3) So 45 und C; 48
hat: quaT® 4) Schol. ad Katy. ¢rs. 1V. 1. 17: avem st r,f‘\T arti
Hemadri s. 1465: ama: Fuif gt am 5} Hem.: }\'rmﬁ(azrm 6) So
4 und C; 48: aTEEwt AT 7) So Yiest 48; 45: dBfA. Das wort
ist wohl verdorben; vgl. s. 177. 8) HSS.: m==a
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OV ITer FRTATEEATe], SR S Sy orere] o
uwc\aqm»luqm b ST AT 7719 TCIF{{ ‘k\ﬁq
SIS SaeqeT A97 & Ay .‘Klrl AFEFRY (T
AT oy I REaeREmA e seEw i
ST T STiaT § 0 &efer Ot oAt foag:
TN T Oty STt 1 e der e -
BEARORAMEA T FFTEFEIE AT -
QR Wﬂfmws ¥ T 4 & afeaie-
rmaﬁﬁm FT N

II. Klossevdteropfer aus dem Kathakasttra.

In der Handschrift B! von den oben (s. 66) erwéhnten
findet sich ein grosseres bruchstiick des verlorenen Vai-
tanikastitra, welches die darstellung des Pindapitryajiia
enthilt. Obschon vornehmlich der anfang desselben un-
sicher ist, und einige stellen verdorben erscheinen, so
theile ich doch dieses stiick mit, weil es ziemlich oft
citiert wird und sonst wohl nicht so schnell publici
juris wiirde gemacht sein. Das stiick steht also in Buihlers
HS. B fol. 45.a.

SRRl fefae: mnra—orramrg'qzrrcﬁ
ST S TIAaTeT gt 'mzar:cn%t:rm
AT e O e EELGEreiD lagarrﬁ{

1) So 48; 45: my gAyTd 2) Codd. *wgm  3) @ om.-Cod. 45.
4) So 45; 48: T mATEE (sic.) 5) So 48 und Hem. s. 1477; 45:
g 6) 45: el ; 48: wei
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IO 1 T DA L T AT e
AGLGIE m Rt Fﬂmm{rzr ot aa'artm
P (3 AR e T T TEr 14 |
RO (i ST | T el €
NI TG ET 7 RIS Tqﬂ—lﬁq\
oIl | o0 faamaem afaameEad s 8t 7 9
antat AT STea AW STE AT g
a-aﬂrr«)wa—rtrﬁmqsr faet m-ae:i‘ﬁ'gmg-
CEOREC I EIGIFG e oo DI By i L
Ay et JEet ) AR ea-

1) Wahrscheinlich ist diese stelle abgekirzt, wie aus den spater en
bloc gegebenen mantras zn folgen scheint, von welchen die ersten sind:
faepat ¥ Frearr) By grfa 2ar o aRAeTreeg W aEem
u.s. w. Nach den anvaitakya. und ekoddistapaddbatis scheint der anfang des
Klosseviiteropfers so zu sein: gaiaenet arfiq‘ qﬁﬂr‘r@ qgri‘d qrE-TIEATE
frpr gf AugmraETGARTORET ganaRg o afsgete A
i & gcmpgaTsaty | g augereRETAlgAEauta  awed
TEAY AAUEETAT | qArhET ZfEwe sgvr ) HS. @i 3) HS.
ZRme 4) So die HS.; es ist aber wohl zu lesen: a‘rg:ﬁtlﬁﬂ;f }
Das brihmapam welches hier gemeint ist, wird spiter mitgetheilt; es ist
das gewshnliche: 7% sryTIfeRtT T fama: gfasiusr: us.w. —Ist
Pautra ein eigenname? 5) HS. meamega 6) So ist offenbar zu
lesen, obschon keines der von mir verglichenen citate so hat; HS., 3
(oder IF rfﬁ'ra;\cq (oder @) &g Die worte sind: wdaii asite (vgl.
Katy. V. 1. 13: udadiit aste) “udiiSmasu (sc. pindesu) Goptya. Mit
udusmasu (pindesu) vgl. Ap. ors. L 10. 2: vitosimasu p. und Man. grs.
vyusmasy pindesit. 7) Der mantra ist: 7@ & ﬁﬁﬁ T | T A fa
wor A a0 Marn T & g & @ gy &
fa° srema Ay @ foay wur & g AT (6. o) Ty s o
I3 w1 AT QY AAT GF AAWNT qIZay 14 fay S (HS.: o) a
o Ty AN o wRlsEAr wre (Kagh, 9. 6). Vgl Hemdri, s, 1461,
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ST STl AT el AR e
ST AT AT 2{TF{ GE TR ITT-
%crcr:r:rm‘r T T {0TE gells g a‘mm-
et PRI D R B E qf%r{m A fepte
CeCHE] AT Epneoy ST, ST T
ﬁrr—'r mrrfrc; R T AL qOREs
QRO HIGHT A At
AT aa;n%wﬁ& BT St AT we gt
qmw \Taar O enfeaAmeT S s
T [ L CA o2 P DR R PR A L Eanii B

1. Fragmente des Klosseviteropfers aus dem
Maitrayaniya-grautasitra. 12)

a9 faagemEfa A ggiEan am

1) HS.: watsea oder warfszm 2) Kath, IX. 6. 3) Kath.
IX. 6. %) Kath. TX. 6, 5) HS.: geit 6) BS.
IX. 83. 3. Der mantra findet sich wohl auch im Kathakam; er wird
spiter ganz gegeben, weil am schlusse der spruch HTE anzubingen ist.
7) Offenbar verdorben. Ist zu lesen. TT? vund diese soll nach dem
vest (eben dem »avaghrifam’) hinblicken.” 8) HS. ‘amuT; ich habe
gebessert nach dem citate, welehes der Schol. zu Katj. ¢rs. IV. 1. 27 giebt.
9) Nach Zamg hat die HS. noch: ﬂTf:?rﬂil‘%F_@ was im citate bei Schol.
K. fehlt. 10) HS.: foam=IzaTTg 11) Man beachte die wieder-
holung dieser worte; hier ist also der schluss des capitels. Es folgen in
der HS. jetzt die mantras, welche der dvyamu$yayana beim niparana zu
sprechen hat, und die, welche bandhvajiiane zu gebrauchen sind. Dann
citate aus Manu, Karmapradipa, Manavagriddhakalpa u. s. w., und schiieslich
alle die mantras, deren pratikas im pindapitryajiia gegeben sind. Am
schluss devselben: 3fr fozfagas o 12) Die citate, durch einen
doppelstrich geschieden, finden sich der reihe nach auf den folgenden
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frAAETEET  OrageinT O
AOAAEET o AT AR A AT
AW fAALATT o AR o A
oAt AR s 0 afem & fFmte an
AT & 7 T JAn AraERes g
A0 g eRe et A Gyt 8
At & TR 30 A o Ay SR A o e
AR JAT & AT T FAT & AL A
T & AT S e T & e AR
T T & [OAy AT A A A g e
fary: TAT AT 9T 7 TT Mgy sa weAte
ST 63 AT U 7 e Aferet e 7 47
rqaﬁ ST AT At e AET 1 T T
TP gequit @ Awaeen g a;rmra:m‘zraﬁ'r-
%Hq?dri"’) cfll*IlTl(") HHTH 'dHQrII \S'nq[rqd{] =ﬁ
T AR N FRATERD T afamne e
PRSP TIEAEA | cmrcr?T q

seiten des Hemfidri: 1440 (maitrapindapitryajiia); 1449; 4460, 1465;
1468 1475, 1477,

1) Hem. hat: T 2 g% ag von mir emrrefurrt 3) So von
mir geindert statt =T 4) H hat: %rsrﬁr*‘rarm meine énderung
ist nur conjectur. 5) Getindert ans FATHAR 6) Nicht gans

sicher; Hem,: miAv s 7 @y s 2w av aref
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ST T T e AT T
srcrrr|3>?r AREAAAT G T forat &
§IT il {1 ATl S (T aaq@m

TR o AT 7 T AR -
rtrﬁqfa‘ga I

1V. a. Abhyudayikam und EkoddiStam nach Baudha-
yanagrhyasutra IIL 11.

MS. Biihler fol. 40. a.

TERTFRITACR ACLEZ c&TEHTTlH’IWIc\
DEL) Q‘QIE[HTHC{'EH{T TR AW garra:qn
mwawamm quZET G AR 3T
CIEAG IR crTTReTi qﬁl:r«%m fras= =
:rrﬁm:m' e FETT%FETHTEH{UMHQQWW[W?I
crf{avrt@sr OUY T g JUESAEIA e
EATGEL

TAKgZ 7T AT :nﬁmarm q g9 A kel
TYT T 2T = e o TAERTT AT 89 s
wa”rm:rrm AT acrarrﬁ—«ramrmmmcr
H AT TFATHATIS e Treheasd-

1) Unsicher; Hem.: 3fed | Es konnte auch pratika eines mantra sein,
vgl. Ap. ¢re. L 10, 6. 2) QT s 4477, @A s, 4475, 3) Zu
beachten ist, dass der mantra sich so wie hier nur in RS, oder VS,
abweichend in TB. findet. 4) Ganz unsicher; H.: urm%g‘rl Jedenfalls
enthalten die worte das pratika von Maitr. S. I 43. 7. Ist vielleicht
e zu lesen?
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{mﬁmrrcr ‘Emm MR Ay T
T\ DTS T BT tel g na'm:rm
aﬁwmr AfePIRT e AT SIS
ﬂ@f‘ﬂﬂﬂgé{ 271w AT Syl g e
e T 7 'rfm{'ﬁ'rwr orfetar=r=t 157 faete-
Tl ATRIATIS (e "8 [fgald-
TR AT A9 Ol (ol Fiaaﬁ?%’”ﬁaﬂm—
ATAPEAT T 31500 r[ratrranj@%m Frarrzr{ am-
TR Frr:ﬁaﬁm e qo% H?(Gr g
qE aea WF«HW awqqzrm;rm

PRIEY Ta9E ;m?rsﬁ{mﬁwm

A FifHAET Eﬁfﬂﬁ T m("rrn

quE 7 7 AT €T Ao

cv) Frara{raa PEEgerpall
T T T FAFA S

PRI [0 T qOTE JCR1T T

ek o FOT FARRH DT NI N

IV. 6. Sapindikarana nach Baudhayanagrhya (paddhati ?)
pragna 4, adhy. 21. (s.f.) MS. Bihler fol. 138. .

HAFE AT CURRTE3! AT % T8 T

1)-Hem, s. 1602: W&%ﬂﬁi’(" 92) Meine conjectur ; HS.: %%%‘%m" ;
H.: i 3) So H.; die HS.: Cerewmramaata 4) HS.:
aEmTaT g, B STt 5) HS.: §?ﬁar AT AL
Vielleicht zu lesen: Ffr & (d. i. ) Q;I ﬂﬂ’c\ﬁf TSI
15
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sfg oS qeer qrﬁr;;?g:fquﬁfzrﬁa'm-
q ATgEAe giueT qow aiEEe: T %
saRE 7 KA AHAD SUE: A e qeed-
A (7] TR, av=ar raz«rrtr@rrraen@r:r 1T
e o S aquewaee gt g
faqa rmnqg;r;ﬁrar TR Zwi o
A OaneEy mz;e“xrcrmﬂt e asnmaftrr ADIE
FRAREATTR 3 ST & FEAT T apaeear-
ey o7 AT AR T auame: Ao
TIeT (2R TeT ﬁrm"aiqqr:ftrﬁ:r?{urqﬁqmr % AT
AR [T T ST |

IV ¢. Vrddhigraddhaprayogapaddhati nach Baudh. grhya

(paddhati) pragna 4, adhy. 19. (MS. Buhler fol. 134 a,
vgl. Hemadri, ¢raddhakalpa s. 1561).

BLIGT] ;rreﬁqsrmra g Al i‘ércﬁ FUTeT Y-
agie e Qﬁrzrmtma;raar:uzn‘am HE-
fraaEE™ m&&ﬁtnsa Eiziceirikioi)
g T el EHICEErCEroty xoliced
fereE aa“ra FoTEITT TR T (1 STIETTe el

qEAT T A G st E Aot
Hcrfa:rcr ity QEAGCINEEtE sitalicoe
T crrsrm{uﬁqgsar» TS TEh AT EyaTetRead -

1) zu lesen: 7 &fer mgan? 9) °mzt=i? vgl. Beil. Vb~ 8) So
H.: die HBS.: cultqaere
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ZE] qwrﬁwwmmﬁ sﬁa"rncrcr{rcrraimﬁ-
Oy ¥ r:eﬁmrwr' forepeer: FaTr(FH‘ITJQHTTHT-
:rqqrﬁrrnﬁmn{sr TAGEFT TR WS 74
AT 2 afeE r{r»cfr:{@rr;rr G| .JT
AT T r—weﬂtrrﬁwgcrraﬂ fo-
m{ole\m Py awau TATEE G TOeTarra-
TEA  EIRA SIS -
rcarar-wcn?«rcm) {mrrc(r HOF W AN a7
e fa: ARt geearsgh e Zi: o

AFEIET Ay mmrrrrﬁ araﬁxa'rmanaw
REITEATRT 7 71 ﬁ&m AETRE IS 123 g&?ﬂ
GIPEIERRR CIETD! ﬂquwt«n Prrgieecitoe
T 5 WAL Tl rrl%mﬁx'cr I~
ST g AR (IesT ckﬁrumﬁ?m VT, 74T -
qET: eI Ff;ﬂ'c?f"l?f") gt ar{rwﬂa
EfteﬁﬁT{TTls\%TTq ST T 0 TS
TATEIA FHT eI |

1) HS.: carhga 2) HS.: guereugar; H.: queary &
3) Meine conjectur; HS.: amT=ramfemadr®; H.: qmaet=itT 4 H.:
Dar:%g\qﬁ?{ca'-arq’ﬁ-ﬁ'g, man vergl. aber Baudh. grbs. 4. 4, HS. Buhler fol.
2. a, 5 5) HS.: ar=fbertatie 6) HS.: wmier; dasselbe
steht auch fol. 49 b., citiert von Hemadri, s. 1558. 7 = und das
folgende wort fehlen in der HS. 8) Hem, mzf@®  9) So Hemadri;
HS, ; sEer 10) wrsTgTATY HS., °gwT Hemddri,
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V a, Masigraddha nach den Bharadvajins, grhyasitra
II. 12—14; vgl. oben s. 40.

AT AT A= AT

q fepeftes depe g marﬁ:rﬁqﬁmw

KRR afyRiT QL CREIETT
G GRIeE rq*rmm&namm ey AET e
ab: O \ MR ggelt (ﬁaﬁama%rmﬁ
Qﬂ{c\ﬂllmﬁlﬂm@ JEGIERaRIe ot FT%T‘T
ST EFefST Ve R Tel T 1 ﬁmﬁ mmm%s
=T et @t w Foaaee feme:
ateriel AT c@ﬁ m%matr T fﬁﬂﬁ =ﬁ oI
AR 3 ¥ o o {0 AL -
featfero iR S v A e L
g sfzraraen AR ST ﬁqm EReE
SR TR Ty A g F-arr
ﬁ:ﬁwwﬁwum‘a ﬁma%mmm I
TG TR S AR o AT Tieera-

1) So G und Paddh.; D: Zfewr qorty  2)Dnurwfsr  3)So
G; D liest sgTeer®; Baudh. ¢rs. hat in diesem mantra: AT
&) So G: D: usf 5) So G; D: fayY smwrE ° ; Baudh. ors.:
ﬁ?ﬁﬁmﬂﬁ@ﬂﬁ‘i 6) So D; G: FaT T G:gwméﬁ°;
D: gueAt ismn©; vgl. AS. XVIL 4 40. 8) D: & 9) D:
o 135 G ORIt 10) Obschon im metrum tiberfliissig, findet
es sich doch in allen redactiohen der Taittiriyas. 11) Dnach °m‘ﬁl;(

noch 3%51'\{ 12). So G; D: gﬂﬁrﬁ?
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e crﬁ'rm%rs\emc:r e 75 FEAF-
-ﬁ:ﬁm qATY AR | a7 H? JAETHT-
T HE g OWE Ay e A e
e AR A TRERN

FATE FRI-TT el el /A eea
T qﬂmrﬂﬂw?l farepeT et &&T A -
T+ €T S RASTGATT el & o
ﬁm wn%ﬁ trf{f@ﬁtr4> {i%-mrrr -ar:rF 2 rran
TIG‘I*G\l?i‘I LIIQCNITE tele sl l*NM*Mr'JHNOM-
BECIf) ’Fcrrw)manmeaﬁ mATEETaEEa-
F=afa® OfAmEeTsE AEE O A Te-
e e T U e A AT Y-
e AYEIen AT giat o areeder qE
TSRt 1 gent St Jet G2 ey e e
e T et TeTeTaaens & 4eA e EHH-

falel @ ARIOST qrE S O T aEg

(ABRCEIERGIE e e R IR C e IR G T
= o e AT oA o1 Get 47T Z2y (e o -
AATSTAgE 738 A A aaE

1) G: SRt D SwTET 9) So G; D: &g 3) Dass
so zu redigiren sei, lehrt die vergleichung der paddhati fol. 60. a. 6.
4) So G, paddh., comm.; D: WFW?_.; 5) S0 nach G, comm., paddh,
D ist verdorben. 6) Hier bricht D ab mit gar 7) So in allen
drei mantras. Es muss aber ®Tg gemeint sein, vgl. Ap., Hir. 8) Con-
jectur; G °RrAIOZE

16
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EAT AT @ SR o SRS AT a-
TFET T T A0 g AAEEET qYEE
AUET AEANGEAAY & FAEeTeT T A
f et At At gt aagr s ¢ et ugE
73 A crr'&'rrtr%mi%mm{w T AT &2
SEEHTATTA o e {0Tal 1< A o TE
T Ayl qAnT JgH e a{mar'rﬂ
FICATTT ST AT SNTAD ST o
SFER AT Hﬁﬁqq’ﬂ EoriifRi el D
:rqcaﬁr{mm'ga GEUEHEE R GIRIG R G LIS
et ATergT JATaeTaATR © gTs e g
oasT. o cn{iﬁzﬂa a:rrfrmrlmqa'»zﬁm:r Y-
ARCAT: Vet et 0 gt vt -
amqara Ex) a%%ﬁ Eﬁ’{‘ﬂ'aﬁ Tl O AT
A\ AT S oRTtErTeaR: Hefte A
| ?«naﬁ cu it ETWIGSTFET'ﬁ qmarFﬁtrw PRC
T B AR 3 (e ie e b aieT 32
FATHARF G o ar zﬁtﬁm—»f ST

1) G: MEw 9) G: FET-~"-w@Y. 3) Hier fangt D wieder an.
4) Nach D, vgl. crautastitra; G hat Jacune. 5) So D und ¢rs.; G:
YT 6) So G und ¢rs,; D: &TET 7) Nach ¢r. sutra; D;

Wﬁqm G: g R 8) wf%: foblt in G 9) S0 D
wnd comm.; G: AR 10) G: sZeaa 11) So'G; D:

SUTTE
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& A a'cznr{ ST et crruﬂcrmma%wa
AT AWF AT AR GAeTt qAmTe-
‘rirgcr—'zaca ARGAT U giael @ Ot &N
STRIUTERT W e 117 ST & 1R HA [l e VT
SATRIEET AFIA o ARGAT giaa do &ia &ty
T 'rmrfcim SUZTT A o rrﬁarn?r m@trnﬁﬁ:r
ot oI m2> e\m—rmcrtrrrarr?frm
T CrTe.\'chJITE\‘HﬁGCTIFHFP) ORI faery: et
TR At g1 | 57 AT TP AT T
Ay e HEﬁ{T gier FraFr qEEa Qe
T 57T AR =T 72T T 3 A CerTHee] T
AT TR T 143
V b. Sapindikarapam, Bharadv. grhs, IIL 17.
HEFER qﬁruﬁw{mm tnﬁér oS el a1680
ST g AU SHEATEA iﬁTﬂTFﬂW
FoTel TG SR T AT et
ST e Tt & SAr o R AT

1) So die HSS. und Hirany. grhs; dass jedoch gfiantadmer , amiyw-
gIT und ga:im‘a die urspriingliche lesung sei, unterliegt keinem zweifel,
vgl. Baudh. dh. ¢. I 14. 12, und oben s. 99. 2) G: =T
3) D hat diesen passus: cr%ﬁva‘gzm%rmm:ua'ﬁ%ﬁ; G: TIaT!T“frD{WI‘;ﬂIﬁ“
""" q‘{‘ra'lFr. Der commentar giebt die oben in den text gesetzte lesart,
nur: °nE@ER. Comm. : TXATIW &8 AR afvgaaty Mz rearime:
Paddhati: oy iy g fiwsrEmET Ty Fra:urm B G:
qfiare g@aE 5) 8o G; D: qAY°
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LA o AR FIAT AGTA TR aT-
el ERHEICET q’(ﬁxaaa geven St fo-
UICERRPELIEECTIE] rqamsraﬁ?raf%r X qAE
RREIGH :ﬁT ALIG Fcr'rﬁ{ AR afamT-
M+ ! Harel ﬁk‘rﬁc\?ﬁ T e il gi%r -
A TERATATH léh(LIH"M\QI'IW q aamq@:ra%m:r
Uty sTere TS Zeun AaT S

e |
VI. Astakicraddha aus dem Kathakagrhyasttra,
49—54.4

fEtewaRT Oizaem sHamemEuETE-
FETTT g RTINS crw—'rf T FEeri e
RIS ST Tifer &rz % & S TR S -
fire 3 Ksl GER i aa A TS
sEe P ceic IENT

1) G: wRT3a; vgl. Bharadvaja-antyesti-paddhati (1. O. 482), fol. 37. a.
2) Zu lesen: pehaw f°7  3) So habe ich gebessert; G: FTHEAWMGUL
ST

4) Die sttras sind, wie sie B! hat, continua oratione gegeben: etwaige
verindernngen dadurch hervorgernfen sind nicht erwihnt. Fir die HSS.
verweise ich nach s. 66, oben; mit H sind die von Hemadri gegebenen
citate gemeint. Die eintheilung in sutras rithrt von mir her.

8§ %+ BL2 OFFAT oder 2o7T; im commentar auch ﬁ?ﬁ&?&T: — ¢
BL2 °u'r‘:sr%?ag° — Die worte welche Jolly am schlusse des cap. giebt .
EG Wsind wahischeinlich kein sfitra, weil der comm. dariiber
kein wort sagt. Etwas entsprechendes bieten die paddhati B, B2: Aa mfA-
Tl §ITeT |TE EH!TI'rT, B: & sfatgemria-sand : Deuten diese worte

auf den zu anfang des Craddha zu verrichtenden saiikalpa hin, welcher
mit der erwihnung des tages und monats anzufangen hat?
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e a@ﬂ EIFAT A A AT AT
AT JSATETLT rsa{rmar:w,gf{mﬁ FAAIATRIE
zrsgaﬁr* T AW T aBAl e aeRe aomtai
T%Tf'l“‘ aws %Ffu TGV T e s e
EECDIE IOt
cafarr%r'rqarw rqaarvncamﬂrﬁcﬁr? Y-
zEe s R AT A e H:r'rwar:m'%’r ey
AT faay = A T:ar?r{'a aE A e
AEAGTATAT FBT A2 ATeie AT OReT T
TR TFPRATATAIREAT §al S8 Tear-ast-
AT er{arrnﬁ'aaﬁrvrn OfET AT s
ksl FET ST FEAATGT €T T SRp gt
o AR ﬁﬂ{ 7 rq'r{Tm % i b
FRATAAREIET T F SR TR Eﬁ{
g ST e €T :rqwch T A i
DRI 7T anw?m‘trwrmrﬁar;rrnﬁam-
am«z‘m:rdra SREATEeTH | ar%gr:n"r St » et
ZET fauzfo sarsares ey oar g

8\ behandelt die »vige§astakal.” 3. Bl: °zri=1®. Coram,: Here 1-T&AT-

Al MM AT SEATFY ST eateaty 1 8. ARt Comm.: 40 ¢
Y0o. 8. A: g st A: ogar utyag 1 B2 CD ezt =g
H (s. 1271, 1815): A G qmmesmddgat awmag s . am
f&° nicht in C und sec. m, in D, v. St H (s.1373):EcIFf ?(ﬁ? iR
3. Cund D (pr. m.): s&aizT 1 18 ABLCD (pr. m.): °frayud, B2D (see.m.):
g :
17
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STETITe LT g8l et ifyean: afyirer s ara Ae
AU ESEAAATT R 47 £
AT A 4Tl SR AT A g £ e
crc\i%rur Fary Cr‘ﬂrﬁnf%wﬂ e SPTRRT 4T
fﬁwim:ra"rmqmﬁcrﬁsf&r? “lYell

Faeﬁtfca TATIZA SACARATT G, 677
ol el F:tcr{m RUSIGENIE

AT Z A T g el F1Z 2
TR g QTQWHHWﬁWqﬁTWIHWU
wmar@nma%mm AGIWGE @r;ragawﬁ‘ﬁa@r-
sﬁaa mmamrmzmmc&ﬁa‘t f?mzﬁ‘msrraan
qE f:rcw fom AT HECITGE
CHRTTT=T  <IF TAT: FyARee et o e
(mﬁﬁam‘cr{ra a“mn AT A G -
TR Cff{ﬁi('ﬂ ERERGI mra:arsﬁ‘m
TEAARCFICO] ST TR T TS
ROtz St e & ST & AT e iz

. BLH: fAgeng we. CD: =2, Bl2 fRwf, H: i\\‘g, vgl. Visnu. 15
ACDB?: fruez 1 Bl: gz — D: sy A BLC: sfum oder &,
aber & nnd % sehen einander in Carada sehr ahnlich. 1%. A H:qywt-
amfaesT) Bl csaf@® 1 O: q@uEmr=nidET ;. He © afdea

Y4 % D: ST 3. Bl AW 1N A: WA, BLOD:

&+ In Bl fohlen die worte: 1. » - « “TT¥A:1 A CD: ereart oy B serestan)
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T TTATZEITEFRAT ST ST gHA-
:rrzrg'r?qw AR e Ta e &9 FAR -
gﬁrg Faadh [OUTHeT TAAAEER qumq-
fuf faertt qatrmrr-rﬁr GRIRIGEC R e
aiaFalE T OUErgsT 2 Fen Ty g
ST GHE ar giet ekt gaata Geed
qaf Ak 6% SR A 6 at ARt -
ZRIA NG N

AAAER AT AT ST A
Q%Hn'ildlr‘gﬂllc\ fca F{H{FT"CIEIHT oy -
TH‘MFT{F‘I TATEEATERAT T STEATA Ao
ARG, 65 802 'gam oy SaTeTT-
TTRATET AAATHTSEATERAT HAT ST
TR TARATAGATE, 6% auge ger Ao
STETFE? NUB I
VIL 2. Fir Manavagrhyasttra IL 9 verfuge ich

iiber zwei copien, eine von Prof. Kuhn nach Haug
Skr. cod. 55, und eine von mir nach Biihler
n° 36 gemachte. Die erste bezeichne ich mit H,
die zweite mit B. Ein commentar findet sich

auch in der Maitrayaniyagrhyapaddhati HS., India
Office n° 619,¢, fol. 22 a. sqq.

z- D (sec. m.): Wazast 1 Lo A C: Frangianpaey &t D: Rowgramgreeg
a1 Bl FmrTam TG a1

lL'% & BL: H?pIF{I Man vergl. auch Hemadri s. 1640, 1644.

U8. . CD: cmwEmmAl 1 8. A: FERET
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SAATAT O Te[ad TA{Tart ot wgaan o
AOTEEFE 76 OFal | o=t Ka=edr auf
T ATeT aai A AT aara M-
YT ) FZET Feret FEAT S JeI 67
ST T e TATeT A6 SEoT15A AaAf
ACMTHRIZ Heds 961 ZATEATT:  HHs s
WeR TUEET QU S tgTfone g
i IEAaa O RGeS ST
'msrmra‘i%r—ﬂ”ﬁﬁ e nF TET O9AT AT
FA(T machrqm quﬁﬁ(nr%wgm =qT-
@qﬁﬁr 7 TEAEARTIARATIATE T |
T O & A9 i JR il A e
fareTel T8I A7 el el e HEAaTGeTiT €T
A7 e AETE AR A e fel G-
AR

VIL 6. Manavagraddhakalpa nach Bihler’s hs.
n® 40, vgl. oben s. 78.

SR ST < ST N T T -
1 AT A R AT AW g
T AT e ZI R S e

1) B: afafr: @y 9) H: ma 3) So B; H: aremars afqg;
T findet sich auch in der paddhati. %) H: stz 5) So B; H:
fmafaes”  6) MS: s qrgra 7) MS: cfemmry
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FHEATITHRAT: ST SRATEAT T AT AT -
AfeTn? mcrzr«nqr{crn@armaﬁﬁ T 3
ﬂQ+l‘§llﬂ l’ﬂ%l Al HlSI’JIrl |:HETWTUTCFHC(‘QZ|'G\
A¥T T e PRRAAA AT HTAT T
Hiia=] GAAaH T T AT & -
Eﬂ%ﬁw’ﬁmm a@r'ﬁ\?{:ﬁrﬁ & AT BT
fer At e gﬁ AT O Afhq el af
ey R %{uatxmr T TeTART (1% a1 o
&t Fed e e Qﬁarq@nﬁ@m‘ﬂrﬁ
RE «EITF(JHTUEW ST {dm% umrl e

AT 3 femogfme ofw afe ann
O AT e 5 T deel A
QWHTHQTTIWHGW&TWUT@QHW{HFIHT TAITeR-
AT rramarfmr:ﬁ:ﬁ{mm aﬁr(wﬂ'gair AT
TN AW O e A I i
TATIETESA faaee @ A g i%mmqm
FATGAT T 77 TOTHRFTE AT

1) MS: grenitaait 9) Hemadri hat: Fifur mmgqaﬁm%a%
& IET:ZI%I% q%ﬂig °: Nirnayasindhu: z E\ma?:fir% Eriiuftet QE\;?" 3) MS:
aeimrmatar=s; ich habe nach Hem. gebessert. 4) MS: gefeu: bei
Hem. fehlt das wort an beiden stellen, 5) MS: ﬂTﬂﬁHgﬁT{I; ich
habe Hemadri’s lesart anfgenommen. 6) MS: ?rﬁ&rrrqrﬁfngﬁm(—ui;
meine dnderung beruht auf der parallelstelle des Haritastitra (oben s. 94)
und auf Manavagrhyapaddh. (I. 0.) fol. 41. a: E(?.FQT!TTﬁJT‘Fﬂr\T aﬁf’(w"rm“‘ﬁr
@Td. Man beobachte den pleonasmus: ATIAY T RipeaTa 7) So das
MS.; vgl. die note zur iibersetzung.

18
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AT FAEEY aﬂmm o 9 fauzioea-
ﬂarﬂqmﬁu e T U

T 7 ETFe Jmm‘r ol Q?H’TWT@:T‘TI

e rrgFchmrr\ AT T T T

I T g {W’ﬁﬂaw T

AL EZGIE T @garr:rm:m TN

a7 qFETERT qWE g S S fAEd

ZIFT A9 177, 171 el ZaIe) 67 et Qi iy
RS qet ar gEsl 7 gt g
PIRIICCLIACE et @ T e
et oo T T S5k ATt oAt 5
CRet FETFH?HFETTF{FW) Gt 7 ST AT
zg% era Aol BrgaR ataat e vt -
G | G o R RS L G R TP

1) So das MS.; ich habe nicht zu verbesseren gewagt : QH\TF“E‘ 2) Von
Hemadri woxthch citiert (s, 66. vgl. 157) und an einer stelle (201) dem
Yaina zugeschrieben ; vgl. Manu IIL 274, 3) MS.: (ar;\r‘rrzrem'r Auch
Harita hat in der bei Raghunandana (L s. 139) citierten stelle : @;“ITEEWH"T
Die deutung des wmtes mit: ;lBrFﬂTW beweist, meine ich, dass die
urspriingliche lesart muwrr war, welches in T geiindert und endlich
A geworden ist, mz?aﬁ‘?r findet sich Maitr. S, 1 8. 3. 4) So Hem.;
MS.: g 5) Hemadri hat diesen passus (s.1377): 3¢ [fereqfiama-
«'arrf'a’EEr wgut] Brougfaremn g SR EEE S gat "("T'ﬁa‘fﬁ
ama{féi:m et e yeearA = Fiaredvae qmﬁ;raar 6) MS.: gea

7) So Hemadri, Das MS. hat nicht Taférrfi‘fﬁund atyfer &3 g Tch
habe die heiden zusitze aufgenommen auf grund einer Stelle im dritten

khanda. 8) Hemadri lest amaa: afyerama’
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AT el | F1: sy Sranteatsga-
RIS AT TG T PR STAAHA STl
AR AT T AR AT RS T
I 0% | & Sl | AT A g A7 {GAy I
TC{FFIEFH SO AT '@ gl aaﬁm & il
ORI AT A g W ErEny
ECDGY |$r&r—:ar€;r 7 &tarT o SOTEIT: A AT AT
AR AT AT A oyl e e -
TN a TR Y  FA AT R -
AP S e eAIa® &l &E m
ST ST crc\FErm FAT) A AU
At

qf\flqana TR EEIERIGLID

%Il%chﬁHItMHJIQIﬁ‘i%dNU;TH ﬁm?{ll

QTT% 9 Tf J leld-lrl‘:l'gl' QfICJﬂ'vI |

mfzam'tr%anfm fereTt STl T

'M\C] TiaeIE: T = Hﬁfﬁ%ﬁ |

RoeRichiEic) ﬁrmrsﬁa‘rqmmi%r% faer-

1) So habe ich gebessert, MS.: orITg; Hem.: eehT 2) Om. Hem.
3) MS.: feam 4) Hem,: gﬁ%ﬁmmnm: g7  5)Hem.:
s s, MS.: sdwem 6) Hem.: ﬂ'fﬁ?{?&r, MS.: Hﬁ‘macw-
7) So Hem., MS.: @awg 8) Vgl. Baudh. gyhs. 111 16, Acv. grhs. 1 6. 1.
9) Vgl. Manu III. 283, wo aber die rede ist vom tiglichen pitryajiia,
withrend die werte hier sich auf das masigraddha beziehen.
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TR T 1 m GICCRIEE T raﬁa e
BT 21

A FlaaEEed AT |

= -nrer T FATEAT e |
-maaa:r"rram S TRTAT ERTATON O
awrezcr gRich) AT ETaf: |
OSETIAT: TR Rt et aro i @
SEETHT: EAT 81 TR
AT Tl 6 ToT T TR O )
frrar: geam: o o= et e T
g ST o fHAmTTERTEEn (@
ofer=Te] = 74T ﬂ-«rﬁaat A1 FET |
E1p) araﬂtraﬁr :rzw gana o | ©)
FIFT AT GAAT 7 L |
emwraq:rrwa mmmar =T TS 1 ©
S T :m%azr ST AT |
r—n;‘ﬂmaaﬂc:srqrrtrrr GO FA O
TEFAT FAT BRAT FARIN .

1) MS.: *ufigereans  2) Vgl. Caturv. bei Hem. 1537.  3) = Karm.
prad. L 1. 18, 4) So nach Hemadri; MS.:S;TPI%SIT@KHHT 5)MS.:

S

EEy 6) Vgl. Caturv. bei Hem. 1538, T) Vgl. Caturv, bei H. 1537,
8) MS.: gURTAR 9) =K. prad. L 1. 14, 10) MS.: qgamds
-rr{ﬁ:na*ra ArfRgat 11)=K. pr. L. 1, 15, 12) Vgl. K. pr. L

1. 16; wenn die ayudya-verse wirklich die mit abodhyagnili anfan-
genden sind, dann bat auch die MS. sie. Aber Hem, giebt (s. 15639) andere an.
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ATt ST ST A TN ©

ST ERAETT AT g5 A |

A d WIS TIATAgaFgaE | ©

[T O AT 00§35 87 56T | (1)

m‘r{rr‘{r":rﬁ:acrmmmmmmn

SaAT sﬁs{rr:qme;a"raw e ot 0 ay
AT TR0 0T CTYFTaT: TR TereeT: |

SLIGIE quQasm FeeH a1 AT TR0 (1)

rrczv:rfrrc-rrcrrrrﬁm el et HERATO 1) (19)

a qfw(ﬁrr TS GFAT 11 1

T hero T ER bl HAY A

ST Asher ﬁrmﬂmrr T OALo 1 (15)

AR o e |

TSI G G RPN 06)

ST R enppeiREcan]

FEH HOZIAsH ThaRedTst AT | ()

AT e rasrqw&r@mw )

1)=K. pr. L 5. 1. 9) Vgl K. pr. L 5. 10. 3)=K. pr.
1. 1. 18. 4) Hem, 1549 liest hier ansprechend : Zarvgaar f& arfierr;
pju wird doch nicht im gegensatz von savya, sondern von dviguna
gebraucht, 5y=K. pr. L 2 1. 6) =K. pr. 1.2.2, 7)MS.:
qegeT y; dbrigens =K, pr. L 230, 8)=K. pr. L. 2. 6b.  9)MS.:
@ 10) Vgl K. pr. L97  M)=Kpr.l28 129=K
pr. L 2, 9. 13) MS.: frfafa®
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STPTSIAT &S50 STFrATAraer: 1 9

7T A AL Frereaeyerfeeta )

T 73 T T @ GLRASO | (19)

ST FAT: € O e |

Hﬂqﬁfqrr oTER T I?IERITT@ 1 @0)

SPITAY SO FAT &1 aTE |

rarfaﬁ{ o AT ZET JeATE AT HAT o

HEATTATT T 4o T LT GORAT:o) |

AT ORI SRR 1 e

TR, ATV, AT T FTATERT o
feamm  FE ) qwaaa?;{ﬁwm PLCHI B
1) mﬁqmﬁqw sﬁmf%rmﬁrn:q'riﬁmzr ot
TR @

AT {3 FeEAe |
cﬁa‘rcmq%r T U el AT o
AT AT W TelT AT e |
ﬂrrrrt{@war LA AR [ @

& e faeEREer o o)

1) MS.: statt &= hat: T =K pr. L3 7. 3) Vel K.
pr. L 3. 8. =K. pr. L 3. 10. 5) Vgl. Caturv. bei Hem,
1553. 6) MS.: TMMT°; dieser cloka wird bei Hemadri dem Gobhila
sugeschrieben (s. 1398), nur hat er FrETHAT statt s(g®. Aber dielesart
des Man. cr. k. hat auch Subrahmanyavidvan. 7) Vgl. Caturv. bei
Hem. 5. 1558. 8) Vgl. Caturv. bei Hem, s, 1542.
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qTaErar ﬁmzqﬂ T & 77 A0 @0
A F1 B fauz: gadwe

Cv) a'r'?rra' TR AFTTETEER | @)
Féﬁﬁ?flir oA c@alrﬂrmww%& "
Pt e O {Tﬂrﬁcﬁ' r% l @)
AMAZT 7 7 A Al % AT 1)
RN o 98 wrﬁr»ﬁm:orn'cr‘r'r 1 @)
T %mﬂaﬁ gL A9 T

SfeT AT 73 Cﬁmnrm TR 5T 1) 30)
ST QTR Sgeaa Ao |
PRAES MAEETEAAY 7 G 7% ) 60
FA TR Gkt |

fora = At 90 FARE R T 62
HramerAfeatc QU e |

T AME arﬁaraa'n:r T W 59
m—lm@m T pl&'ld\fﬂdlc\wm l

T IF AFFITE TP HTAD 1)

1) Zum theil = Caturv. H.s.1556. 2) = Manu IX, 186 a. 3) =K.
pr. IL 18. 21, 4) Vel K. pr. I 1. 17 @; noch mehv dhnlichkeit hat
unsere stelle mit dem anfangsvers des 7ten adhy. der Catatapasmrti
(Burnell 180), citiert von Ragh. 1. 189. 5) MS.: HTuTAEI ) dieser
cloka=K. pr. I 5. 2 6) MS.: qeaﬁrm; fur diesen ¢l. vgl. K. pr.
I 5. 3. 7) MS. ohne & und ohne =r; fiir diesen ¢l. vgl. K. pr.I. 4. 5.
8) Walrscheinlich =K. pr. T. 4. 6; die abweichung schien mir aber zu
stark um die lesung des K. pr. ohne weiteres in den Manavatext aufzu-
nehmen. 9) Vgl. K. pr. I. 4. 7.
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TR OFTOAY Feteer Rateet: U 6o

TN TS AEBINE a2 |

FAT JAET AT TR ) 65

T AFEgE FE RS o |

T O Frarcr( Gl DD HC]
EARCY GHT@FFF{EHFIT arx@:n AT
terf'qannqa AT TN

aﬂr@'{% AT ST

qvﬁtrasrqn‘"wmq foreeT: cﬁﬁmr%m 9 1\

TR WSS FAT= T STAETT |

;.S'IWFQIHTFICH?T STERTAT: TR |

TaTe qASAA o=t Jife 7

1) MS.: gatg! der halbgloka steht K. pr. L 4 9a. 2) MS.:
ga'i%ramnlm g Dieser ¢loka ist dbrigens = K. pr. L 4. 10
3) Entweder so oder ZZAWT® zu lesen statt MPZFHHT> des MS.
4) Diese interessante aber mangelhaft iiberlieferte stelle ist wahvscheinlich
identisch mit dem von Hemadri s. 165 anfbewahrten fragment des Harita,
das ich hier vollstindig mittheile: Efa“ﬂ'{' HHTUﬁR—?IEﬁ{TWﬁ‘ ﬂaﬁr\sg qaf'r.
R gt Zfrwe Ay IRk AT AT TG
gEa mﬁwaﬁ{mwaraaﬁr n ararrr et qEuchEd ara-h LA aT
famystt wiver FrivaT @AST 48T 6 A o aRATARET 0 d. b »Prajipati
ist das jahr, davon gehoren das udagayana, die lichte monatshilfte, der
tag, und dqr vormittag den Goitern; das dakSinayana, die dunkle monats-
hilfte, die nacht und der nachmittag den Vitern, Ein anderes wesen kann
da keinen platz finden, weil es das ganze (jahr) ist; in beiden zeiten
werden ihnen (Gottern und Vatern) opfer dargebracht, tag fir tag jedem

nach seiner art.” w. s. W. 5) = Manu IIL 82, 6) Vgl. Yajii. 1,
217, 218,
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SRS T SPIT o2et teter: oo

H-AZ ST et 7 rm{r:n

AT TS A FATTAATT T S 1

FHATIT HIC{rIIJ\ ARTE T T

SRIFEATT=T ferTtiet At Zaapr o |
qarﬁmr"m{qaﬁ GO TR
Hq&f"r@ qar:é‘mwm’im{m‘m’rm AT e TTeR T
A LB IR qaﬁr{zzﬁtrf%'zrm o giET-
FTETT@‘WWQTKHTW?]FMHT Izra%'rm{m:rm
SRt AT L r‘r‘r AT qEw: FT-
c\qum‘eh'rﬁn‘ RN (el E IR s EATerTaR T
cioiepenit TETRTAT ST ARG -
TABIRTD TFTTO 1)

1) MS.: e gebessert nach Nirn. sindhu IIL 61 . Mit pitryestyam ist
nach Mad. Parij. s. 542 gemeint: calurmasyesu tathic pindapitryajiie ca.
2) Zwischen diesem und dem folgenden vers citiert NS, (IIL 64 a) noch
diesen ¢loka:

AT STy Avery = -raTran

Ferfea aﬁsﬁ"r TTE TS
‘3) Vgl. Adityapuriina bei Hem. s. 197. 4) MS. iberall o,
5) Zur vergleichung schreibe ich die von Hemadri (¢r. k. s. 263, und
Kalanirn. s. 509) mitgetheilte Haritastelle aus: g=ra RESIEE VOB YR ¢
[T CIET | TEAT [T (FE SRS TR )1 TR e,
ZOIAIAT (S ) | g gt (RFE) | ERe S
T AN | LN SR | waRalwr s et wew
6) Zur velglelchung wieder eine [hntastelle von R’whun & (44 16) citiert
fist g gfeewm: aﬁzrr(trrr(f?;:ﬁrm AATEAEREAEER T AT raehTaiy
mmwaﬁﬂr@mwmﬁr R 1 7) MS.: et

19
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q:rm{mrvrn"r ram:r ﬁ’m{ HHQH"T 1
T A st onﬁqwaﬂnw |
ST GAT F R T HHE AT FTERh )
T 716 TOAR T A F QeI |
A% ZAT T T T T AT TR |
o e f&'ff? CRIT R ’*{anfr'r:n i
TG AT T 7 A
FAFEACI A a?:rmrt TAGHRTH U
A EIICeE) Q:ﬁaﬁmn:r all
SIEAFGRS 1T & orasstel ey
HTrEFiﬂ'T qusﬁrﬁr T 72 ;fr@mw\ |
crasrrraca{r AL 'TFHT'T%T BlaruCll
PED HTEIEEQ?T% FHT AZATCI |
m@n‘rmznm a»eﬁn ST AT 04
o= Forepant = P 9 EE |
SRR ATRA T SAFHET & =9 )

1) MS.: QfywfAY By« ey safd Shamrrran Jch habe gebessert
nach der von Hemadri s. 1016 citierten Haritastelle. 2) MS.: IwTZT
Fiir diesen ¢loka vgl. Ug. dharmag. (prosa): ﬁl‘(ﬁrﬂﬂ T WT'T HGWFT,
vgl. Hem. s. 1007; Nirn. s. IIL fol. 16 b; Ug. smrti (Dh. samgrah't)l s. 527,
3) MS. beide male VR 4) So das MS.! Man vergleiche Harita
(L. O. 2489) 72: . .

FYT G Wl 1 GO F A
, eeREATAN 09 ¢ givet fygam
5) Vgl. Manu III. 125, Baudh. dh.¢. II. 15. 10, Vas. XI. 27. 6) Vgl
Manu III. 126, Baudh. IL 15. 11, Vas. XI. 28. 7) = Manu III, 145
und Catat. (I 0. 2047) 67. 8) Fast — Manu III. 185.
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AR A o & 17 "I 6
2 [Ezai =Rl T A EHET D
TOT TS, T Al 2 T ST "aqcrwm |
*Mﬂ rléwltazl%. TCITEFFT MaTersia |
TeT 915 7 3Jsl'rl QT%WEJ TR )
HTFTT R 5'{55_11_ WTUTT oiieiGisrl
:rrxfarra'ar‘rw ST A oA
QTTTTH? ERE '/'ﬂFETHTT sIET q'rar=n AT
'QWHJ’TWT % ?T'ITT L IEX fﬂﬂ'f |
faFyurt e agfe: eI QTP AR
ferer A FATRTOZAT Tl Ererery |
rlwawg A2l T {I\T’TT%'TH
I AFAWE T |
lgheeq: GHTT |
VII e Den ritus fiir Ekoddista- und Sapindikaranagrad-

dha findet man in dem Anugrahikasutra, MS.
Bithler 35, im 20+te» und 24st» khanda.

7T{QTJ' t‘QW 'IT%'. ?ﬂ'ﬂ' Qﬁﬂﬂﬂxmﬂqﬁwq
'JCKGhW«hMIC\'d —htII?H!JI vﬁ'JIQIH("Jr[llﬂlrl Tal'FmT

1)=Manu III. 148, Likhitasmrti (Burnell 180) fol. 950, 5; Kirma-
purina (B. L), Ug. smrti (D: S. 1.528,12).  2)MS.amy  3)MS.:
WA 4) MS.: g Ba®  5) Vgl ManuTIL 486 6) NS.: {weg s
g\—on?_r\. Vel die stelle des Harita in Hem.s. 1178. Die letzten worte scheinen
ganz verdorben zu sein. — Am schluss bemerke ich, dass ich einige of-
fenbare schreibfehler nicht erwihnt habe.
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FTTR STTTR P ST ST U AT go

TAFEEY fearet e qaray Jat aveng
'Q%T'CII?{FET“ Hmﬁaﬁ{marcrq\ ctnrssnﬂm TAT-
7 EH 20 = IHTHQC{UT&T AT o O
a1 St ﬁwrrrr » A e aEtT o
AT BT gier FrarEse (e fued-
TR e 158

VIIL. Qraddhakalpa der Caunakins,
nach diesen HS3S.: A: MS. Chambers 112, fol. 15 a;
© B: Berl.: MS. or fol. 978, folio 64 a; B scheint im
ganzen die beste tberlieferung zu haben.

AT AEFEATH ST AT 21EN
T PRI o Frarmig e arT TEdCE
FRTATRIETER | AW TTAgEH RS
AR w7 f%rraa“q:rrsgrmamw IEi
HEPIRFT TSR W A e AL
AT ACTEE ST A |
TR FEET T q—ﬁam FAT ww al
PP W SIRTEE AW AVAZes | AN A Fei
PAF R QUFED S B

1) So die HS.; was die wahre lesung ist sehe ich nicht. 2) HS.:

oAt 3) HS.: aq 4) 8o ist nach meiner meinung zu ergiinzen;
vgl. Katy, craddhakalpa V. 6. 5) 25 fehlt in A. 8) st A.

7) “qeRa” B.
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T AEARE AR A TS
TTZHAT FATE 0N
LIAF A1 =% FREAF SRATEI-
A VN TG GA AT A JHA fereAg i o
QFTE{TFEY%[(@‘T‘IQ’T@TFGTT n 5[6\7?\[,%@"' -
m‘war—r* cmrﬁ mumaanra:r-nawaa-
qurt &7 9Tt »a*‘mrmwaarrma“ GHT AT
c\o‘ﬂqrmc\uqm|HI‘TﬁI‘Iﬂ'awaqlﬂxlqawwu
it ooy i HEATET -
A TAN Fam arr{rmnqawwaa‘maa ED)
q awarmm rﬁu:rsrrq:r qumrm@m
Nﬂ‘ilr'Jlﬂ]t’Q'T Hl“'qlkri Hl'drd'lslld C[j C\aTTT
HT%ZM A ZEa wote guAr 7 39 {:{trlq-
srr«aﬁcﬁzarmﬂrna m-n:rm{rar STty
Brpplienizeickerpiac el
ma‘m‘n AIE=TRa A Eaer g
DL LCIDIEIT] W%NT%F'N ﬁ'r“rr n -
H?quITTHT RIS T aﬁmﬁ“{'rr-
GiG rrz:rmgc\cn:rm»ara qafEEy J'I'FTHT%FTGT
rrr:rxrqmr%m rcmm%n rcrm%rm AT T
mc«aaumme\mmqmcr%m HTTITCIJTTTﬂ{UT-
i aﬁf{mr:ﬁraﬁm FRAFTRIAT Ze7e il

1) ‘s A. 2) A fiigt nach et noch g7 ein.
20
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cri‘r'eﬂu AT FAAGATAT rrcrmg'rm
;rr%uwr TG FTTTA O 4 aasT [T

F‘sr'af*{rr A ﬁq—: arrnsr'rfcsratrrw -
qam 2 wmmamr«rmaraw@ram ; TR
IR EAT OTET 9 AT EEs U el
qra:rarrmwwﬁ:ﬁ rrar T T saeaies
S ATTAA O TR
wrtferh PRI 1 ArsTTene o qar =
FEh"FﬁTc\Ef TSI ;‘Fr ElErRll awrc'ﬁm
ONAET A GIG! f%raﬁ{ AR5 A G
S irAE TR OAArRR Zma:
qElhT 7 A Ted {'ﬁqufaﬂ‘ri’irm%a eliC2)
qf{rm"{trrml AT wwlmuﬂqlmuww-
(e rquz:raa':rczm;rmtzr'rq?raras) el ATTAAS
R TANT ST LIl T AT TR -
ST Za crtrarﬁ-z ST T AT
TR AT mﬁ:rg TR (9 I
AR HIAFFe fetmo Tami ae i O

2 0R

1) A.B. s 2) Unsicher; A: Sehdi:, B: with: g 3) A.:
mgfltgﬁﬁff; B.: CIHFW%'H'T‘T 4) Meine conjectur. A hat: H=7qa:
B: wawm: 5) Vgl. die note zur ubersetzung dieser stelle, 6) A:

et B.: gyt 7) So die HSS. und Hemadri s, 1446, 8) B.:
FLAHSFTIAL AL ITATASFAT® 9) HSS.: = 10) B.: g,
Exioy
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TEAEAR A RIS FIARTL: | AT
A Tt SATATZaT e Ao
HER: AR e ETE AR eea AR et T ST
AT || JATT A et 37y e 7
TGl F A1 A7 #AEgRA 9 Aliaeid apar-
fererm =151t & Ay TeaaHiie Aat =g e $e -
AT T [z faaaas qufqu“am%ﬁl \EITET
o081 ¢ SFFT SATFEIATT AT R FoTaT STepeT S e
T A AT AT A qramck:nr'n{n S
W T rr—”rmrarca g o FAEN 7o
SRR far QA @A
SR T A S feT ST FIg ek hThTe! AT-
TR TR AEHed: T 188 | TaF-
eTLer gy fers JH A |
IX. Fragmente des Paippaladagraddha-
kalpa™.

feie rcr'ranan%ﬁm ga:rmcmanezqrﬁ?m
HFaraFﬁ 03 AT -+ T ey g

1) Ich gebe_d1e stelle nach B und Hemadri s. 1501. A hat nur
caﬁg ﬁ#&r’f\gﬁ YT SISt ¢ ; B und Hemadri haben srvfawen : 2) In

A fehlt von sTgIWar=-ry bis Sl 8) A.: aTefdwEr B atagen
4) BSS.: °miT; vgl. aber Hem. 1.1. 5) A: ozferam B: qafeiy
6)B %\{fﬁ = 7) Die citate finden sich der reihenfolge nach an den
folgenden stellen von Hemadri’s ¢raddhakalpa: 1223, 1268, 1229, 1271,
1379, 605, 1399, 1442, 1470, 1501. 8) Es fehlen walrscheinlich

nur die avahanamantras der v. d.
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AT A - - - A @F{Fﬂ qa
HTE{-'ITQCIH'HTWT_H IEFZI"*“IT T QAR -
SR ety ey SUTga e et 1y
AT SAgEA frga: aeTe qata-
A ST e O fqamqw g -
w6 7 1 AT T o qRHEaea . .
AFEIATAT cmam PR eTRE 5 a;a"r
T A HFIT rar%rr{r’r STSSTIAAT fEets 4T
e MAATSHYAT FeIT ZaT goer = Ty
- . T RE BEE(l gr'r TJT%"{“ '-’F?fT‘l‘l)
[EE "IE{TUT Haraq%"r{rzrgmrsa:r EIREIE ecqe\
SGRT A oG] crrmﬁvr g & el Fifa-
A G 01 o 1 s O 1 ST E B LU B E
O8Ed TGN A - - - FAAT ZaT g
mramﬁ:rrﬁrﬁwqqamﬁ:ﬁ‘iﬁfﬁr ﬁ;‘ﬁ‘i al-
ST Tﬁatrqmm gl e fRare fas-
a1 O crrqmrr%w Farma’{aarrrwarr
ETT%IHTEHT {T‘H{T 9 qrq uq C{{l'ﬂllﬂ@i et
faay g :rq%{iﬁr q;rm‘n-m ADILAICEIG)
AT ZFT U | GO g S

1) Wahrscheinlich ist hier keine lacune. 2) s fehlen: gandha-
didanam, agnaukarancm und hulageSadinam. 3) Es fehlt die
aufziihlung der herzusagenden texte. 4) Die abkirzung rithrt wohl
von Hemadri selbst her. 5) Gebessert; H. hat: qyram 'ifﬁ
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ST oA (AU e AT sl Earaem i)
X. Fur den Katyayanagraddhakalpa stand mir
folgendes material zu gebote:
Text. A. MS. Berl. 257 (Chambers 172), schone alte
handschrift.
B. MS. Berl. orient. oct. 247, weniger gut als A.
C. MS. Berl. 252 (Ch. 66 a), foll. 17 —21 4.
Hier theil ausmachend von den paricista
des Weissen Yaju§; durcheorrigiert; einige
lticken sind ausgefullt; die sitras sind mit
rothen strichen abgetheilt.
Text mit commentar.
D. Eine collation einiger stellen aus Bodl. 380 &
(Nilasura); sehr schlechte HS., wie es scheint.
B. Ramakréna's ¢raddhaganapati, 1. 0. 1738,
welche eine sehr gute redaction des ¢r. k.
enthilt; an einigen stellen ist jedoch der
text luckenhaft und vom commentare er-
setzt. Scheint mit C nahe verwandt zu sein.
Ausser diesem handschriftlichen material fand ich fast
das ganze werk in Hemadri’s graddhakalpa (B. L.) citiert,
einige stellen auch in desselben autors Kalanirnaya, das
Vrddhigraddha auch im Danakhanda s. 141. Den von He-
madri tiberlieferten text habe ich durch H angedeutet. Ge-
ringere ausheute gab mir der commentar des Madhava zur
Paragarasmrti; lesungen hieraus sind mit PM bezeichnet.
Auch Kamalakara im Nirnayasindhu und Rudradhara
im Qraddhaviveka citieren einige male wnser sitra. Die
hauptpartien finden sich auch in Raghunandana’s Yajur-
vedigraddhatattvam (Werke, II s. 271), im allgemeinen
aber sind seine lesungen ziemlich unzuverlissig.

1) Hat man herzustellen: 3 ﬁ‘ﬂ?ﬁﬁl‘l‘% TSI ? »dieses und

die besonderen bestimmungen fiir die opferschnur sind im Klosseviteropfer
mitgetheilt.” :
21
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xmua 2 1EY aaarrarw AT TR Age: Halel
AL AT AT arﬁmgw Teriey
Wa‘maaﬁmﬁum@a%ﬁvmwamw
TR | TQTWTFHHT{IT”FH?FIT?:T%I%NWHU-
A A AE T g T R T e e HfeT-
I SRR AT A T afT-
RITET * ETTATTR] ST TTo] DTSt aaws 4 7-
SR AT [ R E T T
AT AT GRETATT AT ATAAG A -
E A A S TR AR S HKA (e q-
FANT AR A TR AT AT St
G G Lot w%rfaﬁmznsafimcw I
BTz wqaammmmawgma‘r«zmﬁ 1
S sﬁcrcqmr‘“%rmﬁmarﬁm i

c\ﬂg\?\ qE" ﬁnziﬁﬁaﬂa‘gaa‘r{ EETE
T 2T crféramfur-mmﬁa FET? O3 -
S qafsr HAT AT HEAT e\ma’lvﬁm far%rr:r

Q-+ vo. So A und B; E: @R C: saramrs; Hi SmEy Ra.:
sgE W So C und B; B: wymtEidetusluy s ata fumsmmeat
farpfamtmeatie, TRADT ausgestrichen. A : erfammfiementy°® 8. gﬁﬁ'c[E
2% Om. A. 28+ So C,E; A und B: #r 30°
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qcualulcamw gia QW@TWWHT‘TH’J
e %rmw:mamraaﬁu for gam oyer-
fafer e oA {ﬁ %‘*T”HT%‘I-
QOEIG] mva'u:rmamm'?rw G|
e REREE LG qﬁm“ra'wfmﬁcr
FIeET o At Qa"hrﬂr“aﬁsﬁrmﬂsr [T er
frretiefa aimzas meae ?aﬁrftfa Tz
T EE rcrrrrﬁﬁrr otTTies A FJT%I?{"“HTET-
Hl(lﬂrllg‘d{'ﬂﬁﬂluqﬂldl Crmmﬂq'ﬂ’{r{w‘« ’TTTT
ar faar gagE s R ‘zn?r Frcri%r:rcr
AT AT rqa:r AT AT ST HTFH’{E[T
<7 QAT R @{nﬂamr ATTATERT 7 A1 fora:
FETTT G A {-araelia o FH:° 0o gry
QBA G e eIt =3ss ais
IR ST ST AT G2l s 1
S50 T JRral RIS e aﬁ'ﬁ@‘qﬂ-

Q& {L?T:L A,C (prima manu), D, E, H, Ragh.; g B, C (Sec m.)

14, So alle; nur B fiigt in margine zwischen LEl und %{ar‘r ein : FEATT-

'\\'\\\

araﬁamsmmmfm-r Im mantra: SEET (nicht °3) alle; gm: B und

C (pr. m.); ww: AC(sec m.); Ragh. : yagmfs: qm 5 H: ggarts:
T 9 1z, C: oeTqas®, qETr ausgestrichen; E: Gﬂg%g ar; H hat
wie C. Q0. FUENAT: hat C, Ragh,, H; weemam A, G, aa gr?r B; H:meh
4. B fiigt sec. m. zwischen wwarTig und f@° ein: Srumat wvewT: foe-
Tt fﬁrguz:n:n’%{: fzuar lest A, E, C, ¢ridghaviveka; Eﬁ‘fﬁ‘?{ haben B
und H. %+ A oyart ;€ B Cymdiaant =1; D: yuiagt-
AT =
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ST O SR ZET e
stater gieEft 7 ar &t i?mm SR T Hel
BLo] a%ri%r Tt el S A an;wrmar-
STl AT el fevetey AT e a-
<RAT A1° S ST TUZ T (eTq AT I qOra
AT eI ﬁ:a:rwaw TR -
I qi%ra‘rfﬁr‘w FATEITET TR e
GETSIE Tl A IR craarz TS e qgrfﬂtr
gafafer T qan Fﬂﬁ craf AT B e ¢
EIWEIHHW“ RATHARA E‘QTTE@'FF?I
sﬁaﬁ't TR AT AT (e R asnar
GLEED M‘aamaaﬁaaﬁ o Al A Ty
WS RiaeTeR IS AT S SfeTHeaee
rﬁmsmaaﬂrarzr AR F T 7 A A
FITzgR T o e Faertue: afte @umE-
AT ST FMATE T e I NG|
mafire AT fqam@a

3. 8. B, C: afiftmt o A: fﬁ;ﬂﬁﬂl’:;B,C:ﬁ’iﬁal’a‘\(G.sec.m.ge-
sndert in fa=r°, so auch E); iiberdies hat C sec. m. iiber dem wort die
zahl 1%, so wie bel 5. v die zahl 1%, und bei s, R die zahl vo.
. Ragh. lest: :rgugn@ﬁ%r RV A, G E: qﬁg&r. C. jedoch
corrigiert in: °F 3° 38 In A fehlt &= 2t. a&T! B, G,
D, E, H, Ragh.; a7+ A;anmg alle, nur A fammz. Nach = F weg 371
hat A: W W A =g AT wEiE afEares T A A A aree
) QAT gaTfe s §eg S,
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O] AT qql?rm%rﬁ FZOATEAL-
A Td caam'rriﬁ“m@ EHEA -
AT &riﬁa‘naﬁ'ﬁmﬂm sl Far® T
ST {zm:%“ AT S R -
ST S S LeaTaT l%raarwmr AR -
ST TG e AeRed cr%rmwns "

srmmrﬁm? qaﬁ cri'\aarrﬁw muz T
AT ar;ﬁm% AT B gane |ikami
izt B (e [ I G By g'g;(?sqmﬁ-ma
zam“wﬁr{m-rrﬁrrr EE NI e | P 1
R EAT

el Heleey g0 I0at A aleae ' 4y &
ClENDGE aarii qraIT Frfaamﬁﬁrﬁ Y-
A S e daer? oA ‘rﬁ'rcn:rﬁm%
EERKI! m ahaT gA e ST
ST FHx HaAcey Haeay, TAME (ARG
TR BT 1N |

33 T=E A, C,E, H; 3% B; oty fehlt in A. 3. Nach
{é:ng\ haben A, E: ar%:rtﬁm’r;B: Um‘il’fﬁq: 3. S0 B, C; A, E: amr
T T Erga 3t. Nach C, wo aber 3uferii; D, E, Ragh. afeer;
A: Wmm% ST afaR ; e fehlt in D, H und
ist in C in margine hinzugefiigt. Mit qf‘Ersrﬂ citiert die stelle auch Brah-
mabala, Kath. grh. paddhati.

3- Zwischen s.  und § hat B: qm qrr. Ebenso liest PM.; in A fehit s. $.
‘{- . InC ist Fow sec. m, getilgt. G, E: zra;asrrr; D: F@an . Fehlt

22
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| AP SR gaTE: smraas
ST FEAT AT Ak e A Gl
quﬂ?aymw'ﬁa‘{raaﬁw T A% 1-
GISIoH ftmmar%ﬁm &t A fErsr(
iR ar»a['rg[@rm

ET " AT 7l :r@n oAy rcr-
AT OFIATHET ARG AR SETATAT-
At e F @t I -
AT

A7 aﬁ'{iumﬁﬁmﬁﬁmm FTTREFZAT -
TEg g m{&w F[%Tﬁ;ﬁ?f{l?ﬂmﬁ’{ BUTI-
AT TR ST ST T 5 AT
A ORI ATEE o AU TS AT T
YA GF TIFAT' 07 FOIA'? qA R -
U1 ARG T AU Z AT R

in A; B hat nur einmal G.HFG%, so auch H; zweimal hat es Ragh.; E:
A Hay

% 2 FehltinAundD. v fewd: A,C,D; °ar: B,E,H. o Fehit
in A, E. Zwischen s, § und 1o figen B, Cein: FoTei@gm@r % B:
e O Rpsritae; PM: wreitde 13+ S0 B, C; A: fammaT:
aftaTeTH TR AT W A, B: STz

(9. Oben ist die redaction von C,E gegeben, nur fehlt in s. o Srarfar,
und steht in C ebenda HTEA; A hat: § Azey; W bis ¢ fehlen; 10

=g mq:rqaﬁ{atrr



251

ATl SEIFEY ] ST e Tt e ST
WEFRA 2150 FTrT ol

mvamfw EI?{HTFP R TGN
Ty AT ST TS S T
AT oL TTET TSI SR
TS AESEAE iy gl -
RO @ f#7 TaTah I S5 2T afn-
QAT AT ATfrRafer frertear e spmienieh
AT, TRt vy oot e Gl
FIATT N T

T FOA A g ofaaan afaafk:
FeTtTTTT. ST TATErTR tTTT e Se[ot e
qaT: geEAit gl FgaEe: U qEe Sie-

. FTHTTEE :rrsrr, Bhat: :rmﬁ:ﬁuﬁrwmarﬁrar qriERATERT
a'n'fm'rmﬂ:r, 1R. TIYaTT W4 sqq. T SO 23 AT NTRTET STy
AR ZTEW TR

T. Auch hier ist die redaction von C,E gegeben. Nur hat E folgende

abweichungen: NE’;‘E@?;%H hinter t:%rﬁr noch TR zjrtmm ST
TBEAT sy afihrar Fver:. Abwelchuncren in A 3. wggml;

S H GTHOTEAT : OAT TR uFEe; 1o fehlt, dagegen ¢ : -
AR - ﬁ'&ﬁ“am'(_ Abweichungen in B: 8. sifgmgns; % sqq. qam:
asraﬁzmz;'férawmm ey STy srrET uarﬁrfiamrf’am?ﬁ
Syt yig TRy STENETAT AR AUy SEH: AT
FATT TREAT: Qe gk ar{ﬁsr{ dfi Frigamg ferner wie C. Zus. 1%
verg1 TA. X. 48.2.

¥+ U @wr B,D. 3. gRfEm: A; w ana: B oo A ST @
D: STEMTEIAT; B, PM:qj; H (er. k.): agun'?r; H (kalanirnaya, s, 508):
BT
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AFE PRI A QAT e Ay
TR T S aﬁcamfér?imf%{mrﬁ
TAIATS TATES FA G T[T
q*iaqwmvaaﬁ‘wamm Frafqﬁ'wn%n
T MEFTGS RICTTAET g e &er-
At

XI. Fragmente des Cankha-Likhitasitra ).

AR T W TR SR T ot
sa1 A1 A {Frnwsﬁcrm- IRHE
SR A Ferg=eaIuTe et &rm'nqrammrf:ﬁﬁ

- e\EHTfEl el amqm@ram{mwm

T | ST ﬁﬂmﬁw‘l‘ixw
I | ATEST ATH RS BEreEiny

0. gaWdT A. 8. So liest B; A: gt O: gy ()
Eraa) @o}mﬁ'@r@aaﬁ% E@me%{@mﬁﬁg& =. Die unter-
schrift rithrt aus Cher;B; gﬁr FTEATITR mf‘u?amg HﬂTgfl A hat noch
folgende zwei ¢loka’s:

gt GagsTir g /T L
ST S TR S T AqT 1
ATAT AT UZTREFNEINT I R I
1) Die citate finden sich der reihenfolge nach an den folgenden stellen
von Hemadri’s ¢raddhakalpa: 1432, 1181, 4487, 1259, 1278, 4290,
1310, 1853, 1354, 605, 1378, 1070, 1072, 1406, 1432, 1504, 1507.
Vgl. Raghun. I. 154 med.
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HE{H{EJFTEF[TWWCHIGTQT Fal o AT g
q%r:rr%{reqﬂﬁr EAl G LD M»lqﬂm‘ww
amrwma' ST g ?farm"rzr
it afyetn AT FEAATEAT T Giciol
frrrzm FﬁTc'QTI'IFfFP)ﬁTfFﬂﬁT QTR FOTAT-
AT OREYAT g7 24T T T T
fereret FaITd | Mg, g e R

UEOG) wrwmarlafar:rmfmwam?‘rr T
CHGI w srtrmﬁ: ammatrcrrr{a DS
TATATT IRVAIAT EEATTT T Aaa-
SOT OFARANARL FATIET = atEr -
(e A T AR F[CITEDTT-
firsr -~ anHTQEIFT'ﬁ”ET{TmT A amrarrr-wrc\rzr
crcfrqrﬁ’rr@&r G H:nﬂcrmmrm foueT-
TR g3 AR I g0 e
AT 7 "f‘amq'rfmcr{ HYWN©"" d ageraar
AAEReT [OUETT A A Rgedat ar e
e AT

1) D. h.: HL?T%}'QTT:FH’{{! 2) So lese ich statt: wTh: Lﬁr:
3) Verdorben? 4) Ist diese stelle vielleicht dieselbe, welche H. s. 1281

als von Caiikha citiert? Dass er wirklieh wuweilen Calikba statt Cafikha-
Likhita nennt, beweist das citat s. 1586 verglichen mit s, 1114, 5) Auf
grund des folgenden T vermuthe ich, dass hier ein wort wie Herrrer
oder dergl. ausgefallen sei.

23
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XII ¢raddhamantras.

Hier gebe ich auch den text derjenigen oben behan-
delten und ibersetzten mantras, die mir noch aus keinem
gedruckten texte bekannt waren. Die meisten gehoren
dem Kathakagrhya an, in welchem die mantras jedes-
mal nach einem abschnitt en bloc gegeben und von
Devapala commentiert worden sind. Weil aber was Deva-
pala bietet eher eine paddhati als ein stitratext ist, so
kann es nicht befremden, wenn sich unter den mantras
auch einige finden, die sich nicht auf den sutratext
sondern auf die paddhati beziehen. Diese mantras, nl.
V.S, VIL 33, 34; V.S. IL 34; ye gnmidagdhagca. .. habe
ich nicht mitgetheilt; auch die beiden variationen von
yan me mata, weil unwichtig und vielleicht spiteren
ursprungs, gab ich nicht. Zur herstellung des textes
der Kathakiyamantras, die sich, wie mir Prof. v.
Schroeder so freundlich war zu berichten, einen ausge-
nommen, nicht im Kathakam finden, war mir wie-
derum Hemadri's ¢raddhakalpa niitzlich. Der text ist
freilich hier und da sehr schlecht iberliefert.

I, Mantras zum Kathakagrhyasutra.
Zu 50. 3.

T T faegzar 7 gafe afenEgia)
qUOQ Y A Sl e A e
HUAT TS o [0g
SEIATE ST w.s. w. wie RS. X. 15, 1, MS.
Zu 50. 4. [IV. 10.6.
o [yt At AnTERT AL AEe

1) Fast derselbe mantra als Man., ¢rs.; vgl. obens. 4, n. 2, 2) Hem.
s. 1263, 2 TATST; den ganzen mantra hat auch Man. ¢rs., wo jedoch HWTT

statt FT=RA-
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q mmm Ryl mrrwacn%y |
AATEATT TEw fmﬁm AT
AT T AT faay: e AT
T A A gt AT Egengan: aia-
[Tz
HieTIR Haaz"rqrﬂw%rrﬁra’iwmnqﬁa% -
[N

33]'—[ ET CI'EFTJ\‘ . 8. w. sieh oben s. 194.4
Zu 50. 5

HTf?‘[gﬁ?{ . s. w. sieh oben s. 194.
FIAT ABTIAT AT A F|
"rrrarqrcrﬁrﬁr S EDI] qc;afq%w:m CGIRING

QAT
q:ﬁ HTAT w s. w. sieh oben s. 194.
Zu 50. 7.
Hfgeal Tal AT o HEeIedd| qed @
Ly

BT AGHFAET (= AT R {AAgent T 4t )
Zu 50. 10.

o TR fgey arfEE 7w o K
RGeS

1) Vgl. A. S. XVIIL 2 92) Vgl. Apast.¢r.s. 1.7.13. 3) Dieser
mantra hat grosse uhnhchkext mit emem mantra des Baudh., unten, s, 259,
%) Die mantras HTLY O&T: und H-ACH FWIHT: treten hier als ein man-
tra auf. 5) Vgl. Hem. s, 1269, 16. 6) Trgar habe ich aus B

(Paddhati) eingefiigt. 7) & fehlt in CD.
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T SRS FIAT AL ST qTHA-
GEGIGH]
et TaayT A m-?rgr LA EFETE |
FRTATOATS A FT T £ geeill
EDIDRE qxtﬁ 1 T O g SRy
AR [ o age A oF e

GGl
Zu 50. 11.

O & ST ¢ ETT AR T [T T AT T
=T

g faay 3 qarawa aem & ssiE
geusl

HIA e I ST O 6T agaaoi
Fma T Taee BT qaT gag-

[fErE

Zu 50.\ 13. i
T TR TATEA ARG R 5T O SSTTeeT-
[T &

ek el (PRI D ST ST |

1) So B; die anderen HSS. und Hem. s. 1265 haben °siarrar-t 2) So
die HSS.; Prof. Kern war so freundlich mir als seine vermuthung mitzu-
theilen, dass zu lesen sei: A7z 3) Alle HSS. Q{T“»\r{; Jolly’s copie
hatte q«tﬁ 4) CD: Z&AT; A: Z@aT; B: %a?n‘g 5) Herr Barth
schreibt fiber diesen m.: »A a ici 0 n comme si le mantra finissait ici.
Et de fait, le 2¢ hémistiche a un peu I'air d’une glose dn 4er; mais le
comiuentaire Pexplique comme partie authentique du mantra.” 6) So B;
CDA: mafEs 7) B: g
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'-‘"W ftr'rﬁ At AAGeAG SRRl
AR Hunnaaﬁ(amw HIH(rII*T aREra|
HEAFHTET Tlﬁm{ﬂ T A
0% mG'JIQSI%[Q%qﬁ Fcrrc?ﬁ‘m ST AT
715 gereT gr-r{rommrff{w AT AT
Yl AGUATAEr T T ST e
[HETIT 1)

Zn 50, 14.

crfaa”f cf:{(i??-rm e E e et
Zremt=T diH taenmcrmmrzrr{ar Uﬁian-
[:rcr'ﬁarm 7 T ATAAT o FHT
ufmm ZIA AT A ETIEET AT
aEafaat af %a{mrr:rqmr TARAFATE- .

[:rasn:nm REEEEICUIE Egul
i T At epagE fedt gram-
Feett AT e TgaEett g 3 rqa:rqfﬁarrﬁ
[ ST @S0 o EEm

Zu 50. 15.
ERES ‘r?rr{ Oell qETRT ST § rqa'{‘r Glel)
AT 1A [0y A ‘n Rl
HATER 7T g T T STt o et S 4

1) Vgl AS. XVIIL 4. 64. 2) Ist der zweite halbvers von #dilya
rudrath, oben zu 50. 7. 3) Hem. s. 1440 giebt diese drei mantras
mit einem ausfithrlichen commentar des Harihara. Im zweiten m. liest er

Azl stitt Ay
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€T gl a7 fae T aaife st Aveafea-
[T AT TEF NS I aa
Zu 50. 17

SIE ) TZ ELGE) a%mﬁrfaqwrﬁqam

Htﬁdﬂl(‘l‘irl [ ) 'TWFHF{rq{q O’TT"-I'“T I
Zu 50. 19.

TH O OFREA TG T a'ri%maarrw

[STTTe] |
Ty AfTAT AGAT] A (AT A
GIG]

A7 AR e agar
Zu 50. 21.

A A AR e ST estey R A

ST TE: qrel aTarr TE: A

FATETAT 47 S AL AL AT |

TR qi@raﬁg'r i Afegay Ay A g
e

TR AR T |
I AT R
Zu 52. 6, 10.%
FIOTR] AT et o SO 7 ST
TTEFRT 06T | O] fﬁ"fﬂ%T 0 4T
ST A ATCATE I e | FJoAR] Al fg-

1) Vgl. BS. X. 16. 6; Hem. s. 1500. 2) Auch bei Hem. s, 1501,
der letzte mantra ist aus Kath, IX, 6. 3) Vgl. oben s. 164.
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T A1 o WSS ¥ TR el
TToR] AT JTE AT JSA ] AT
ERTTTET AL | O] Wete: [T et o
AT AT AU AT, U
FIOAT TOI ET|D

II. Mantras des Baudhayana.

Mantra beim wassereingiessen, sehr unsicherer iiber-
lieferung.

‘SITIITﬂ’tff&'[ﬁc\ﬁlbllﬁlIﬁHH%IrHIFﬂﬂIrHOIJIIrI|
e AR AR S TR S0z
(T2
[T &t SR | e T & ) |-
[T a7 T
Tilamantra.
et s fer Etaaey STieam ZaieT e |

1) Citiert von Hem. 1464, mit comm. des Harihara; vgl. einen &hn-
lichen mantra des Apastamba welte1 unten. 2) Zum ganzen mantra
vgl. auch Hem. s. 1285, wo jedoch: ga: G T srf‘—ﬁrgarrrr was im
metrum besser ist. Ob itberall ablative oder accusative zu lesen seien, ist
beim schwanken des @ und 7 nicht sicher zu stellen. Statt gaﬁﬁr\hahen
cinige HS. g (1) oder st (7). Mit diesem m. vergleiche man
den oben gegebenen Kathakiyamantra (ad 50. 4). 3) Vgl. Agv. grhs.
IV. 7. 11; Katy. ¢r. k. IL 25. Sehr viele HSS. haben Ear. Fir den
locat. spricht die erzihlung der schéopfung des Tila bei Hemadri s. 643,
besonders s. 646, 7. Der mantra wird jedoch fast immer mit sTrga
citiert. Taranatha in Gayagraddhadipaddhati s. 41 erklirt es mit -
HBrEh‘l'ﬁ, nimmt also go- im sinne von »Himmel,” vgl. P. W. s, v. go-.
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oz OR E:retri% ﬁ:rmrna‘rmraq“rmr-.

[f&
EST T4 )

Zur vertreibung der boaen gelstel

AT T @-‘m@r frerrar A giEEE)
3>lerll el IHIWT TT'T a1

Agnd,ukamnamantl as.

g e i gt et
e A
TSR AT Q2T TOepeT: TS 1 BT
Algreaagad 79 Oaaamg JaeagT-
[z a0

>0 | e i o Sl e co ik o> e B> a1
TR FEAATG ﬁﬂ»ar A T 8T 9%

(& oz
EART 57 A e & A 4 U

Beim mparana vgl. oben s. 32.

g AT T T AT A2 SHATHEAT
e et e AR A A A
SR GGG '{rfw qraom frEiE Aaer A
AT

Q‘TFY rqartr%rm T RERRIRELRIEIREL
d rq‘rrtr% ETTA IR ARE ATt 7 A

1) Var. lect.: 9o+ oder Ga: statt &ruafy findet man oft bloss &srerart
9) Vgl T.8. II. 6. 12. 5.
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A o gt A Al fQE gaiEw Faat
ﬁsrrtr«zm qT AT
gt AT o o @] At A
T afgaEs TR AT 3 1S a7
STt & gat st 9af g e Faat afgan-
SPT A7 AT
IIl. Apastambiyamantral,

T ATST F FETTEATIE a1 TS AT
EATENTIA 1 F Sl A Al (U] Ja-
EOAR] AT A 7T )

1) Der text der anderen mantras findet sich in den schon gedruckten
sutras; der hier gegebene, dem Kathakiyamantra (ad 52. 6) ahnlich, steht
im Mantrapatha II. 20, 20—23.






~ Nachtriige und verbesserungen.

s. 2,z 13 v. 0. zu lesen: Beilage III; ib. z. 14 zu
lesen: Beilage II.

8. 20, z 7 v. w. zu lesen: blavatsvevagnau®

s. 23, z. 11 v. u. statt ,steht” ist ,liegt” zu lesen.

s. 46, z. 12 v. o. statt ,mogen” ist ,moge” zu lesen.

s. 47, z. 6 v. u. zu lesen: ,....hin, mit dem....”

s. 11, 2. 11 v. u., statt ,im schiissel"” ist ,in der -
schiissel” zu verbessern.

8. 83, z. 2 v. w. zu lesen: ,Agv. crs. IIL 3. 20.”

Zu s. 90.2): oder aus einer upaniSad? Bemerkens-
werth ist, dass in der Maitryupaniad, welchem text
unser citat tibrigens nicht entnommen zu sein scheint,
eine ¢ruti dann nnd wann durch die worte: ityaka bha-
gavan maitrih angedeutet wird (vgl. hierzu oben s. 89,
n. 2). Merkwirdig ist es auch, dass sowohl diese
upanifad als das Haritasitra hauﬁg metusche partien
einleiten mit: evam hyaha.

Zu s. 112. note. So scheint sich das Agnipmrana dem
ritual der Madhyandinas anzuschliessen; der ¢raddhari-
tus (adhy. 117) ist eine metrische bearbeitung des Ka-
tye‘byanaoraddhakalpa also anfangend:

agnir wvaca: katy Jayano munin @ha yatha ¢raddham tatha
vade.

Ubrigens giebt adhy. 163 den ¢raddhakalpa wortlich
nach Yajiiavalkyasmrti.
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Zu s. 137. Meine vermuthung, dass das Cafikha-
Likhitasttra urspriinglich einer Vajasaneyi-schule an-
gehort habe, wird, wie ich zufallig erst jetzt sehe,
“anfs schonste durch eine fusserung des Kumarila be-
statigt, s. Btihler, The Laws of Manu, S. B. E. XXV,

s. 613. :

s. 163, z. 11 v. u. statt ,mahapindapitryajia” ist
auch im verfolg ,mahapitryajia” zu lesen. ‘

5. 182, z. 2 v. u. zu lesen: g¢akrepa.

Zu s. 183, z. b v. u. Vgl auch Agv. ¢rs. IL .19, 7:
,bringe die gottlichen Viter zum opferherrn”, avaha
devan pitrn yajamandya. Unrichtig nach meiner meinung,
Bggeling (S. B. E. XII, s. 427): ,the gods (and) the
fathers”. Deutlich sind ,die gottlichen Vater” gemeint
auch T. B. IIL. 7. 14. 4, wo die dev@l pitaral neben
den somyasal pitaral und den kavyasal pitaral. genannt
werden. ,

s. 218, z 18. v. w. zu bessern: sfargTwa®,

Zu s, 218, z. 6. v. u. Auch zu vergl. ist Kaug. siitra
84, 1: tad (namlich das dem verstorbenen gebotene
fleisch u.s.w.) wudgatodma hartaro (zwei worter!) dasa
bhudijate.

s. 230, z. 13 v. 0. zu lesen: S

8. 230, z. 4 v. u. zu lesen: f'a':uﬁ

. e~
5. 244, z: 9 v. u. zu streichen: {rp'[

s. 261, z. 7 zu lesen: WTG
s. 265, 7. 8 zu lesen: [~
A ¢
s. 257, z. 2 zu lesen: ﬁrﬂﬂgﬁrt; 2. 5: da; 2. 9:
| qfarett
s. 258, z. 2 zu lesen: 6

[C ERaN

8. 260, z b zu lesen: TQQITAT
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